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आदश वाणी 


ग्रोर 
उमा््क्षामीओीिचकाचार 


पक 


न्म्ल्च्न्क 
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सग्रहकर्ता रे 
१०८ सुनिश्री वुषभसागरजी महाराज 


पुस्तक मिलने का पता : 
सेठ पारसदास श्रीपाल भोटर वाले 
रंगमहल, श्यामाप्रसाद मुखर्जी मार्ग, 


५ 
। छून६ 


श्री हरीचन्द प्रकाशचद्र गोटे वाले 
किनारी बाजार, 
दिल्‍ली-६ 


जन साहित्य सदन 
दि० जैन लाल मन्दिरजी, चांदती चौक, 
दिल्‍ली-६ 


क$ कुक कै $4क शक 44-३4 4३ कक 4-4 कफ की 
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प्रकाशक 


जैन साहित्य सदन 
जैन लाल मन्दिर, चादनी चौक, 


दिल्‍ली-६ 


मूल्य 
स्वाध्याय 


मुद्रक : नवसाहित्य प्रिट्स, ६६५, चादनी महल, दिल्‍ली-६ 





१०८ मुनिश्वी वृषभसागरजी महाराज 


अदर्श वाणी का परिचय 


मंगल करता वृषभ सिन्धु वीर चौबीस जिनेंएवरं। 
जिनवाणी सुख मूल, समभ कर नमत सुरेइवरं ॥। 
शाति वीर गृरु शिवसागर के चरण कमल में । 
नमन करू शतवार रखू पगः मोक्ष महल में। 
स्वयं पढो औरों को पढ़ाश्रो हो निर्चल कल्याण। 
महा पुरुषों को वाणो सुतकर होप आत्म' उत्थान ॥ 


अनादि काल से इस ससार मे अनंते जीव भ्रमण करते जन्म-मरण 
के भारी दुख उठा रहे हैं, उनकी लम्बी कहानी है । भगवान जिनेन्द्रदेव 
ने उन दुःखो से छुटने का विवेचन अपनी दिव्य ध्वनि मे वर्णन किया है 
श्री गणघर देवों ने जैन शास्त्रों मे गूथ कर रक्‍्खा है उन शास्त्रों से इस 
आदर्शवाणी मे भव्य जीवो के हित के लिये आत्म कल्याणकारी अज्ञान 
रूपी अधकार दूर करने को रत्नत्रय धर्म का सग्रह किया है। इस 
पुस्तक का जो सृज्जन स्वाध्याय करेंगे, मनन करेगे, श्रपनी श्रात्मा मे 
: घारण करेंगे, वे निश्चय ही ससार के दुःखो से छुटेंगे । क्योकि इसमे 
भ्रनेक कल्याणकारी विषयो का चर्णन किया है । 


इस प्रकार यह भ्रन्थ पाठकों के लिये परम उपयोगी होगा । 


सग्रहकर्ता-- . 
मुनिश्री वृषभसागर 


दो शब्द 


ध्रादर्श वाणी में दान देनेवाले महानुमायों फी सूची 


१. थी जयुमार जिसेस्द कृसार, मुवारित पुर, (मुरहपर नगर) 
३ ओर इस्दा देगी, १८, बनारमीदास इंसेड, सनझ सेट, देहदी 
टुउमेस धन ध्रायश, मई मष्ठी, मग्मझर सथर 


शुमत प्रणार जन, शत मरिणि फोगठ, दही 


ट 


ध्पी 
]। 


व्द 
१ 


श्ु 
ह 


9. मेद्ध शमसेस सरेश भरर, १८६२ हू, बोद गली मंगारदार मार्केट, 
झ््यई नगर २ 

६, पाल शिशरापरद्, इेशधागज, ऐेड़्ती 

७. ही विमा प्रसार जैसे, मन्मुस्पुर बात ५६, इ७पया पुरी, धरमपन्‍नी 
शी देगी, मुउजफर गंगर 

४. याद प्योती प्रसाद, दायप या, देटपी 

€. बापू ज्योगी । सादे जी भी सुपृष्री देजी 

०. श्री रामस्यरग सरीश कुधार, साडी भवपर, बादझमी घौक, इंदुसों 

१. श्री थार तमपरठ जी, इस्कामंटक्स राफिसर 





दास जी जैन मोटर वाले (देहली) 
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जर्ज 
है ह#... है «६4 
् हू 2 अप 
भर, अत अब मी बाधित आज कर आया अर/ ३ की थे कील लक 


ले (देहली) 


सेठ श्रीपाल जी जैन सुपुत्र सेठ पारसदास जी जन 
मोटरवा 


२१. 
२२. 


ररे 


२४. 


२५. 


२६ 


२७ - 


श्८. 


२९, 
३०. 


३१. 


(५) 


. श्री राधामोहन रामचन्दरजन, आरा मशीन डाल्टनगज, पलाम (ब्िहार॒ 
« गुप्त दान वैद्यवाडा, देहली 
श्रीमती राजराणी जैन धर्मंपत्नी महेन्द्रकुमार जी, वेचवाड़ा, देहली 


श्री वकील साहब, अम्बाला शहर 
श्रीमान ला० पारसदास श्रीपाल' जैन मोटर वाले, नोवल्टी, दिल्‍ली 


. श्रीमती मायावती जैन धर्मपन्‍नी रघुनाथप्रसाद, गाधी नगर, दिल्ली 
« ला० किशोरीलाल श्रोमप्रकाश जैन मित्तल, हेलीमण्डी, (गुड़गावां) 


ला० ताराचन्द्र चौधरी दिल्‍ली मारफत तरख राम दलीप सिंह 
श्रीमती विमलादेवी जैन घर्मपत्नी ला० शीलचन्द्र सर्राफ, चादनी 
चौक, दिल्‍ली 
ला० मदन गोपाल जैन, के ३३, माडल टाउन, दिल्‍ली 
ला० रोशन लाल हरक चन्द जैन, कपडे के थोक व्यापारी, 
कटरा शहनशाही, चादनी चौक, दिल्‍ली 
श्रीमती रेशमबाई, घर्मपत्नी स्व० चन्दगीराम जी, रूपनगर, दिल्ली 
श्रीमती चन्द्रकाता देवी, धर्म पत्नी पारस दास जी, २१-ए, रेवती 
भवन, दरियागज, दिल्‍ली 
श्री सेठ मानकचन्द पालीवाल, कम्पाउड ३३, कोटा छावनी 
श्रीमती सत्यवती घर्मपत्नी ला० रतन चन्द फोदू वाले, १८६६९, 
चांदनी चौक, देदली-६९ 

श्रीमती कमलरानी धर्मंपत्नी श्री सुशीलकुमार, गली भ्रहीरान, 
पहाडी घीरज, दिल्‍ली 
श्रीमती छिगनीबाई लुहाडिया, धर्मंपत्ती सेठ आनन्दी लाल, 
वबौहराज वाले, जयपुर मार्फत वा० सोमागमल जी पाटनी 
श्रीमती शान्ती देवी, शक्ति नगर, देहली 
श्रीमती कुसम बाई जैन, धर्मपत्नी स्व० फूलचन्द माफेत रामवीर 
कम्पनी, बम्बई-४ 
श्री जम्बू प्रसाद विशाल कीति जैन, सब्जी मडी, देहली 


--राधा मोहन 


सोक्षसागं 


मोक्ष जाने का नुसखा, श्रसली चटनी | 

१. भलाई के पत्त ४ तोला २. सच्चाई की जड़ २ तीोला*' 
३- प्रेम के बीज ३ तोला ४. परोपकार के फल्न ५ तोलेा। 
५. तपस्या की छाल १५ तोला । 

ये सब पांच वस्तुश्नों को लेकर भक्ति के पत्थर पर श्रद्धा 
की लोढी से खूब पीसे और फिर आत्म-विश्वास के डिब्बे में 
भर लेवे और सत्संग के चमचे से २-३ रक्ती प्रतिदिन 
विश्वास के साथ खावबे (सेवन करें)तो नि३चय मोक्ष पावे । 
परहेज--(चिता की दाल, देश द्रोह का नमक व्यभिचार 
की खटाई और विकल्प की मिरचों का त्याग होना चाहिए )। 


व्यवहार मोक्षमार्गं 

व्यवहार मोक्ष मार्ग भी निरुचय मोक्षमार्यग पहुंचने का सावन है 
इसलिए व्यवहार मोक्षमार्ग प्रत्येक व्यक्ति को पालना चाहिए । 

१. देवपूजा--श्री १००८ अ्ररहुँत भगवान की पूृजा-प्रभिषेक 
करना । 

२. भगवान का प्रवचन गणघर देव ने आगम में ग्यारह भ्रग और 
चौदह पूर्व मे बताया है उत्त शास्त्रों का स्वाध्याय करना चाहिए। 

३. जिन-धर्म प्रत्येक व्यक्ति को पालना चाहिए। क्योकि भगवान 
ने शुरू मे घर्माचरण किया था उससे वह भगवान बने और मोक्ष 
प्राप्त किया । 

४. परमपृज्य भुरुओ का प्रवचन सुनना श्र उनकी सेवा-भक्ति 
करनी चाहिए क्योकि भूनि ही इस समय सच्चा मोक्षमाग बता रहे हैं । 

५. जो व्यक्ति देव, शास्त्र, गुरु और धर्म को नही मानता श्रथवा 
एक या दो यथा तीन को सानता और सच्चे मुनियो को दोषी बताकर 
उनका झआादर-सत्कार, पूजन नही करता उसे मिथ्यात्वी समभना चाहिए। 

--वृषभसायर 


भगवान महावीर से प्रार्थना 


अहंत्पुराण पुरुषोत्तम पावनानि । 
वस्तुत्यनून मखिलान्यममेक एवं । 
,अस्मिन्‌ ज्वलब्विमल केवल वोधबह्नौ । 
पुण्य समग्र महमेकमना जुहोमि । 
है भगवान मेरी यह प्रार्थना स्वीकार कीजिये क्‍या ? 
बहुत सुख भोगे जगत के श्रब न इच्छा भोग की । 
इन माहि रंचक सुख नही है थिति बढावें रोग की ॥ 


मम' मोक्ष फल की चाह निश्चय श्रब॒ भयो लख आपको । 
मैं हाथ जोड़ें शिर नवाऊं हरो मेरे पाप को ॥ 


बालाश्रम दरियागंज, --भुनि वृषभसागर 
दिल्ली 


॥ श्री जिनाय नम ॥। 
रा णी 
खादद-बाण। 
पूज्य आचाये शातिसागर महाराज का श्र तिम आदेण भौर उपदेश 
विजेतः मोह सल्लस्थ कलिफ्ालस्थ पती्णछल 
योगीचद्र: साधु संपूज्य: , पातुतः प्राहिशानस्ट ॥ 


(श्री देशभूषण कुलभूणण दिगम्बर जैन सिद्ध क्षेत्र कुन्थल- 
गिरि (जिला उस्मानाबाद) में परप्त पूज्य योगीनद्र चुड़ामणि 
धर्मसाम्राज्य नायक, श्री १०८ चारित्र चक्रवर्ती शाचार्यवर 
श्री शान्तिसागर महाराज द्वादा अपने यम सल्लेखना छपाषण 
के २६वें दिन दिनाक ८-६-५५ वृहस्पतिवाद को साय ५-१० 
से ५-३२ तक (२२ मिनट) मराठी भापा में दिया हुआ 
“अन्तिम झ्ादेश औब उपदेश ” का हिन्दी रूपान्तर ।) 

सानव कल्याण का शाधार सत्य शोर अहिसा 

अजिनाय नम # सिद्धाय नमः » अहे सिद्धाय तमः। 
भरत एरावत क्षेत्रस्य भूत भविष्य वर्तमान तीस चौवीसों भग- 
वाल नमः । सीमधरादि बीस विरहमान तीर्थंकर भगवान नमो 
नम | ऋण्भादि महाबीर तक चौदह सौ तावदन गणधघर देवा[र 
नमी नमः । चौसठ ऋड्धिधारी मुनोइवराय ननोनमः | हरएक 
तीर्थंकर के समय दश दश घोरोपसर्ग विजयी मुनीश्वरा , 
नमो नमः । 

ग्यारह अग चौदह पूर्व रत्तयुक्त महासायर के समान 
जास्त्र है। उसका वर्णन कोई शास्त्रज् नही करते, कोई केवली 
नही, हम जैसे तुच्छ :रणी उसकी क्या विवेचना कब सकते 


२2) 


है आत्मा का कल्याण करनेवाली जिनवाणी सरस्वतो श्रुति- 
देवी है। ब्रह्म महासागर के समान है। इसलिए जिन धर्म 
धारण करने वाले जीव का कल्याण अरवश्यम्भावी है। इनमे 
से एक अ्रक्षर “*/ को ही जो धारण करता है उसी जीव का 
'कल्याण होता है । 

'सम्मेद चोटी! पर कलह करनेवाले दो कपि उसी के 
स्मरण से स्वर्ग पहुच गये । सुदर्शन सेठ के उपदेश से बैल 
स्वर्ग को गया। सप्त व्यसनधारी अजन चोर को भी मोक्ष प्राप्त 
हुआ । इसके श्रतिरिक्त नीच योनि के कुत्ते को भी जीवन्घर 
कुमा र,के उपदेगसे सदगति प्राप्त हुई । इतना महत्वपूर्ण होने 
पर भी लोग जैनधर्म को स्वीकार नहीं करते । अनादिकाल से 
जीव और पुद्ूगल दोनो ही भिन्‍न है यह समस्त ससार जानत्तः 
है, लेकिन विश्वास नही करता । पुद्गल को जीव और जीवको 
पुद्गल मानते है । दोनो के गुण धर्म भिन्‍न हैं, क्या जीव पुदु- 
गल है? या प्रदूगल जीव है? पुदूगल तो जड है। स्पर्श, रस, 
वर्ण, गध यह उसके गुण है | ज्ञान, दर्शन-चेतना यह जीव के 
पक्षण है । हम तो जीव है। पुद्गल का पक्ष लिया तो जीव का 
नाग होता है। किन्तु मोक्ष को जानेवाला एक मात्र जीव है, 
पुदूगल नही । जीव का कल्याण करना, अनन्त सुख को पहुं- 
चाना अपना कर्तव्य है। लेकिन मोहमय कर्मो से विश्व भूला 
हुआ्ना है। दर्शन मोहनीय कर्म सम्यकत्व का नाश करता है । 
चारित्र मोहनीय कर्म चारित्रका नाश करता है, फिर हमे क्या 
करना चाहिए? दर्शन मोहनीय कर्म को नप्ट करते के लिए 

सम्यक्त्व धारण करना चाहिए। चारित्र मोहनीय कर्मको नष्ट 
ऋरने के लिए सयम धारण कीजिये । यही मेरा आदेश है । 
उपदेश है । 5 सिद्धाथ नमः 


(३) 
ढ़ 
ह कस निर्जरा का साधन आत्सर-चितन ः 


बं 
रब 


अनंतकाल से जीव मिश्या-कर्म से संसार में परिशभ्रमर्णं * 


“कर रहा है। तब मिथ्या-कर्म को नष्ट करना चाहिए। तब, 
'सम्यक्त्व क्या है ? इसका समग्र वर्णन कुन्दकुन्दाचायंजी ने 
“समयसार, प्रवचनसार, पचास्तिकाय, अष्टपाहुड और गोम्मट« 
सारादि ग्रथों मे किया है। लेकिन उसपर किसको श्रद्धा है ? 
तब अपना आत्म-कल्याण करलेने वाला जोव श्रद्धा से सुख 
किससे;होगा इसका अनुभव लेता है। ऐसे ही संसार में 
'अनादि काल से जीव परिभ्रमण करता आया है, फिर हने 
बघया करना चाहिए ? 
दर्शनमोह॒नीय कर्म को नप्ट करना चाहिए। दर्शनमोह- 
“नीय कर्म आत्म-चितन से नष्ट होता है। कर्म की निर्जरा 
आत्म-चितन से ही होतो है | दान-पूजा करने से पृण्य प्राप्त 
होता है । तीर्थयात्रा करनेसे पुण्य प्राप्त होता है, हरएक घ॒र्म 
'का उद्देश्य पुण्य प्राप्त करना है। कितु केवलज्ञान होने के 
लिए, अनंत कर्म की निज रा के लिए आत्म-चितन ही उवाय 
है। यह आत्म-चितन चौबीस घटे में से छह चडी उत्कृष्ट 
चार घड़ो मध्यम, दो घडी जब्रन्य, कम-से-कम दब्य-पद्रह 
मिनट या हमारे कहने से पाच मिनट आत्स-चत््रितत कौजिये। 
' आत्म-जचितन के सिवाय सम्यकत्व नहीं प्राप्त होता, बार का 
बंधन नहीं टूटता, जन्म, बुढापा, मृत्यु नहीं छूटती । रग्यक व्‌ 
के सिवाय दर्शन मोहनीय कर्म का क्षय नही होता । सम्यऋद 
होकर छियासठ सागर तक यह जीव रहेगा। इसलिए चारिच्र 
मोहनीय कर्म का क्षय करने के लिए सयम ही धारण करना 
चाहए । सयम्॒ के सिवाय चारित्र मोहनीय कर्म का क्षय नहों 


*्पस्ू 


'(४') 
टक ह ५ 
होता । इसलिंए 'कंसे भी हो, हरएंक जीव को -सयम घारण 
” करना चाहिए ढंरना नही है, बस्त्र में सबम नही है। वस्त्र 
में सातवा सुर्ण' स्‍्णयन नहीं है । सातयें ग्ुग स्थान के भ्रभाव से 
आत्मानुभव नहीं हो सकता । झ्ात्मानुभव के श्रभाव से कमे- 
निर्जेश नहीं । करूं निजंश के अभाव से केवलजान नही व 
केवलज्ञान के प्रभाव से मोक्ष नहीं । इसलिए घबड़ाना नही। 
3७» सिद्धाय नमः । 
सम्यवत्ग झ्रौर संघम धारण के बिता समाधि संभग नहीं 


सबिकल्प समाधि, निविकल्प समाधि ऐसे दो भेद है । 
सविकल्प समाधि बस्त्र से गृहस्थ को होती है, वस्त्र मेँ निवि- 
कल्प समाधि नही है। भाइयो, इसलिए डरना नही । मुनिपद 
धारण कोजिये निविकल्प समाधि होने के बाद वास्तविक 
सम्यक्त्व होता है-भात्मानुभव के अतिरिक्त सम्यक्त्व नही । 
व्यवहार सम्यक्वत्व प्रावश्यक है, ऐसा कुन्दकुन्द स्वामीजी नें 
समयमार मैं बतलाया हैं। निविकल्प समाधि मुनिपद धारण 
करने के बाद हो होती है । सातवे गुणस्थान' से बारह॒वे तक 
पूरी होती है, तेरहवे गणस्थान मे केवल ज्ञान होता है। ऐसा 
नियम है जास्त्रो मे लिखा है इसलिए सयम घारण कीजिये । 
पुदू्गल और जीव भिन्‍न है। यह सर्व श्रुत है। सत्य को नही 
समझा । अगर सत्य समभने तो भाई-बन्धु भ्राता-पिता आदि 
की भावना उनमे न रहती । यह सब पुदगल से सबधित है । 
जीव का कोई भी साथी नहीं है। जीव बिल्कुल श्रकेला 
है । जीव अकेला ही परिभ्रमण करता रहता है। मोक्ष की 
प्राप्ति भी भ्रकेले को ही होती हे । 

देव पूजा, गुरूउपासना, स्वाध्याय, सयम, तप भौर दान 
यह छः क्रियाएं हैं। भ्रसि, मसि, कृषि, शिल्प, वाणिज्य और 


-( १. है च 
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विद्या इन छः क्रियाओं से होमेबाले बाप का इन छः क्रिया ह् 
से क्षय होता हैं? इन्हीं से इन्द्रिंग-सुंख, मिलता. हैं'। पुण्य प्रोप्ते-८ 
होता है | पंच पंषि का त्येंग करने से पन्चेनद्रेयः सुख- मिलता 
है लेक्रित मोक्ष नहीं-सिलता.। सनन्‍्तति, वेभन, राज्यपद, इन्द्र 
पद पुष्म से ही प्राप्त होता है। किन्तु मोक्ष भात्म-चितन से 
ही प्राप्त होता है। नय, शास्त्र, अनुभब इन तीनों को मिला 
कर देकिगरे, मोक्ष किससे प्राप्त होता हैं, मोक्ष भात्म-चितर्न॑ 
से ही ब्राप्त होता हैं। यह भगवान की वाणी है। यही एक 
सत्य-वाणी है इस वाणी का एक ही शब्द सुनने से जीव 
मोक्ष पद' पाता है। कौन-सी वाणी ? 'भात्म-चितन' इसके 
श्रतिरिक्त कुछ करने से मोश्ष प्राप्त नही होता । मोक्ष प्राप्त 
करने के लिए आत्म-चितन ही आवश्यक है, यह कार्य करना 
ही चाहिए। 

सारांग यह है कि धर्म का मूल दया है, जिन धर्म का 
मूल सत्य, अहिसा है, किन्तु सत्य और भश्रहिसा हम सब मुख 
से कहते हैं, लेकिन पालन नही- करते । क्या स्वय पाक शोर 
मोजन कहने से ही पेट भर जाता है ? क्रिया करने के सिवाय 
बिना खाना खाये पेट नही भरता। क्रिया आ्रावश्यंक है' इसके 
अतिरिक्त संब छोड दीजिये । 

सत्येन्‍्अहिसा का पालन कीजिये । संत्य में सम्यक्त्य' 
होता है और आहसा से सब जीवों- का रक्षण होता है, इस 
लिये सत्य अहिसा का व्यवहार कीजिये । इसी व्यवहार का 
पालन कीजिये । इसीसे कल्याण होता है। % सिद्धांय नमः 


कक ५. 8 
ध्यान का स्वरूप 
वेराग्यं तत्व विज्ञान, नेग्रंथ्यं शममावना । 
जथः परीषहाणं च, पंचेते ध्यानहितवः ॥। 
अर्थ वेराग्य भाव, तत्वो का ज्ञान, निम्नेन्थ श्रवस्था, 
साम्य भावना तथा परीषहों के कष्टों पण विजय प्राप्त करना: 


मे पा ध्यान के कारण हैं | 
धर्मे-ध्यान के प्रकार व स्वरूप 

पदस्थ॑ मंत्र यावयस्थं पिण्डस्थस्वात्स चितनस्‌ 

रूपस्थं सर्व चिद्रुपं रूपातीतं निरंजनम्‌ ॥॥ 

१. मत्र वाक्य मे स्थित बदस्थ धर्म ध्यान दै। २ स्वात्म' 
चिन्तन पिण्डस्थ ध्यान है | ३ सर्व चिद्रप का विचार, स्वरूपः 
ध्यान है। ४ रूपातीत निरजन का ध्यान रूपातीत धर्म ध्यान है। 

प्रथम उस प्रम ब्रह्म पश्मात्मा का मन वचन काय से 
एकाग्र होकर ध्यान करना चाहिए । जिश्कके ध्यान के निमित्त 
से आम शक्ति प्रकट होती है। 

श्ररहन्त भगवान के स्वरूप मे' तन्मय होकर उनका ध्यान. 
करें । किसी तीथ कश को ऋषभ, पाद्व॑, नेमि, महावीर को 
या श्री सीमंघर स्वामी को नीचे प्रमाण ध्यावे । 

१-समवद्व रण के श्री मंडप से १२ सभाए हैं। उनमें 
चार प्रकार के देव देविया, मुनि, आयिका, मानव व पशु 
सब बेठे हैं। तीन कटनी पर गन्धकुटी है। उसमे अन्तरिक्ष 
चार अगुल ऊचे श्री भ्रहेन्त प्रभु पद्मासन में विराजमान है। 

२-.जिनका परमोदारिक शरीर कोटि सूर्य की ज्योति 
को मन्द करवेवाला है। जिसमे मासादि सात धातुए नहीं 


(७) 


हैं, परम शुद्ध रत्न ब्रत चमक रहा है। ... पर 
३--प्रभू परम शांत स्वरूप मस्त विराजमेनिम्कैं:-ईरनके 
सब शरीर में बीतरांगता भलक रही है। 
४-श्री भ्रहन्त भगवान के क्षा धा, तृषा, रोग शोक, 
चिता, राग, हे ष, जन्म, मरण आदि पअ्रठारह दोप नही है । 
५- जिनके ज्ञानावरणी कर्म के क्षाय से श्रनंतज्ञान 
प्रगट हो गया है। जिससे सव लोक श्रलोक को एक समय में 
जान रहें है| दर्शंनाबरणी कर्म के क्षय से अनत दर्शन प्रगट 
हो गया है, जिससे लोकालोक को एक समय मे देख रहें है । 
मोहनीय कर्म के क्षाय से क्षायिक सम्यर्दशंन व यथारूयात्त 
चारित्र या बीतरागत्न प्रगट हो रहा है। श्रन्तराय कम के 
थ से अनन्त वीय॑, प्रनंत दान, भ्रनन्‍त लाभ, भ्रनत भोग, 
अनंत उपभोग प्रगठ हो रहें हैं प्र्थात्‌ नव केबल लब्धियों से 
विभूषित है । प्रनन्‍्त लाभ शक्ति प्रगट होने से प्रभु के पर- 
मौदारिक शरीर को पुष्ट करनेवाली श्राहारक वर्गंणाए स्वयं 
शरीर में मिलती रहती है। जिससे साधारण मानबों की 
तरह उनको ग्रास लेकर भोजन करने की जरुरत नही पड़ती । 
६--जिन प्रभु के आठ प्रातिहाय शोभायभान है १. श्रति 
मनोहर रत्नमय सिंहासन पर अन्‍्तरिक्ष विराजमान है । 
२. करोड़ों चंद्रमा की ज्योति को मन्द करनेवाला उनके 
शरीर की प्रभा का मडल उनके चारों तरफ प्रकाशमान हो 
रहा है। ३. चंद्रमा के समान तीन छत्र ऊपर शोभित 
होते हुए प्रभू तीन लोक के स्वामी है, ऐसा मलका रहे है। 
४ हंस के समान अति श्वेत चाम रो को ढोनो ओर देवगण 
ढोर रहे है। ५. देवो के द्वारा कल्पव॒ुक्षो के मनोहर पुष्पों की 
वर्षा हो रही है । ६. परम रमणीक अशोक वृक्ष शोभावयमान 
है । उनके नीचे प्रभू का सिहासन है। ७ द दम्मि बाजों की 


(5) 


परम मिष्ट व॑ँ गभीर ध्वनि हो रही है। (5) भगवान की 
दिव्य ध्वनि मेष-गजंता के समान हो रही है-। भगवान 
निरचय सम्यक दकब्बेन, निश्थय सम्यक ज्ञान व निवचय सम्यक 
चारत्रि रूप होते हुए परम पझ्नद्बेत श्रात्य स्वभाव में तल्लीन 
उनको इन नामो से स्मरण क्षरे । 
कामनाशक, अजन्मा, भव्यक्त, अतीन्‍्द्रिय, जगत वद्य, 
योगिगम्य, महेश्वर, ज्योतिर्मय, घनागनंत, सर्व रक्षक, योगीव्वर 
जंगदगुरु, अ्रनत, अच्युत, शात, तेजस्वी, सन्‍्मति, सुगत, सिद्ध 
जगते श्रेष्ठ, पितामह, महावीर, मुनिश्रेष्ठ, पवित्र, परमाक्षर, 
सवेज्ञ, पण्मदाता स्वाहितेबी, वर्धभान, निरामय, नित्य, 
अव्यय, परिपूर्ण, पुरातन, स्वयम्भू, हितोपदेशी, वीतराग 
निरंजन, निर्मल, परम गम्भीब, परमेश्वर, परमतृप्त, परमा- 
मृत पानकर्ता, अब्यानाधघ, निष्कलंक, निजानदी निशकुल 
निष्पृह, देवांधिदेष, महाशकर, परत्रह्म, परमात्मा, पुरुषोत्तम 
परमबुद्ध, अमर, अशरण-शरश्ण, गुण समुद्र, शिवनारी समोहि 
सकल तत्वज्ञानी, ग्रात्मज्ञ, थुक्लध्यानी, परम सम्यकद््‌प्टि 
तीर्थंकर, अनुपम, अनत लोकावलोकन शक्तिघारी, परम पुरु- 
पार्थी, कर्म पर्वत च्रक वज्ञ, विश्वज्ञाता, निरावरण, स्वरूपा- 
गकत, सकलागम, उपदेश कर्ता, परम कृतकृत्य, परम संयमी, 
परमे आप्त, स्नातक निम्नेन्थ, परम निर्जरारूढ, परम सबर 
पति, श्राश्रव निर्वारक, बुद्ध जीव, गणधर नायक, सुनिगण 
श्रेष्ठ, तत्व वेत्ता, आत्मरमी, मुक्ति नारि भर्ता, परम वैरागी- 
परमानदी, परम तपस्वी, परम क्षमावान, परम सत्य धर्मा 
रूढ, परम शुचि, परम त्यागो, भ्रदृभूत ब्रह्मचारी, शुद्धोप- 
गगी, निरालम्ब, परम स्वतत्र. निर्वेर, निविकार, श्रात्मदर्शी 
महाऋषि, इत्यादि। कहा तक कहे भगवान के अनत 
नाम हैं । 


५ 


श्री जिनेन्द्र मगवान की प्रतिमा से ध्यान 
को सिद्धि 
सत्यार्थद्शन नामक ग्रथ में परमपूज्य १०८८ आ० कुन्थु - 
सागर जी महाराज लिखते है... * 
निर्दोषम्ती३ गरं भकक्‍त्या, स्म्रस्लोषषि हाकामतः। 
भवतु सुखिनः, सुज्ञा , स्वकत्तेव्य परायणा ॥३५॥ 
अर्थ....इस प्रकार सर्व दृषणो से रहित ईश्वर की भक्ति 
और निष्काम भाव से याद करते हुए बुद्धिमाव जन अपनें- 
अपने कतंब्य में तत्पर व सुखी बने । 
लिद् न्दोनिस्पृष्टः शांतो, भगवांस्तु तिरंजन । 
कस्याध्यतः पदार्थस्य, कर्ता हर्ता भवेन्‍्नसः ॥३६ 
श्रथे...वह भगवान निद्ठ द, निस्पृह, शात और निरंजन हैं 


इसलिए किसी भी पदार्थ का बनाने और विगाडने वाला नहीं 
है, और वह ईदवर किसीको सुख-दुख नही देता है । 

ईइवर की मूर्ति स्थापना के हेतु 
पुर्वोकर्ताचह्न मुक्तस्थ, भगवतः प्रभाणतः । 
निधिकारा लव तन्सूृतिः बोधार्थ च प्रसोहिनास्‌ ॥३७ 
स्वाध्यते दांतिदा को तत्कृतीनां स्मृति हेतवे । 
तदाकृति च तद्धर्मानस्थापनाथ सदाह्ृदि ॥३८ 


( १० ) 


तनस्त॒तति ध्यानर्ता भक्‍त्या दा मति सतवनन्‍्स्वयम 
भचितु्मिच्छया मब्येः क्रियते भक्ति ज ठवा (३९ 


श्रयमेव सदुह् शव स्तन्मृुति स्थापनस्थ कौं ॥४० 

अर्थ..निरजन निव्किर सगवान को निविकार मृतति 
स्थापना से राग, हू ष, मोह से दुखी ससारो जीवो को जाति 
झौर माराम मिलता है, उस परम क्ृपालु के छार्यो की याद 
श्रात्ती है, सदा हृदम में उस प्रभा के झ्राकार (छथि ) भौर गुणों 
को मूत्ति के सहारे से भारण किया _ाता है और उसके ध्यान 
से खुद फो तादश (उसके समान ) बनाने की इच्छा से ही सू्ति 
की भक्ति भौर बन्दना की जाती है यहीं मुति स्थापना का 
समीघीन ध्गेय है। हसके द्वारा उम मूतिमन देव के प्रनुपम 
झौर श्रेप्ठ गुणो का सपने जीवन में उतार कर ससार के 
समक्ष अश्रनुकरणीय आादर्थ उपस्वित करे । 

भगवान के दर्शन करने का उद्द इय 
जन्म कल्याणक के समय या राज्याभिपेक का अरिपेक करते 

समय निम्न प्रकार भावना भानी चाहिए 

हे प्रभो | प्र्दजन्म भें आपने विएश सेबा करने की भावना 
को अपनाया था और जगत के हित्ताथ समस्त वेभव की छोड 
कर अपना तन-मन छन सर्वस्व अपण किया था। इसलिए 
झ्राज आए जगत्पृज्य पद को प्राप्त हो यये हे । 

तीन भुवन के समन्‍त नागेरद्र, इन्द्र, चक्रवर्ति आदि 
महान्‌ पुरुष आपके चरण कमलो की सेवा मे संचरन होक 
मधुकर के भाव को प्राप्त हो रहे हैं! वमझीभृत हो रहे है 
सुरेन्द्रादिक आपको भक्ति कर अपने को इत दइत्य मानते है । 
भूचर खेचर समस्त माण्डलिक राजा गण आपकी सेवा कर 


| 
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अपचे नर जन्म को सफल मानते है। भ्रौर अलौकिक *राक्षिसी 
वैभव को प्राप्त करते है । यह सब पाप़के सातिशय ,पुण्य को' 
प्रयंठ करता है । यहां तक ,कि आपके भ्रवतरण होने के समय' 
नरक समान अशुभ क्षेत्र में भी जहा निरतर मारण, काटण, 
छेदन के सिवाय और कुछ सुनने-देखने को भी नहीं मिलता है, 
क्षण भर के लिये शाति का साम्राज्य छा जाता है। भापके 
वचचात्ीत पुण्य से प्रभावित होकर सौधर्सेन्द्र और श्री 
नामा इन्द्राणी आपको भक्ति भौर सेबा में इतने तनन्‍्मय हो 


जाते है कि वे एक भवतारी बनकर श्रनादि कालीन सलार 
का भत कर देते है। वे प्रत्येक कार्य को सिर्फ झब्द के द्वारा 


न कहकर सस्तार के सामने अपनी निर्मल और पब्ित्र कृति 
का आदर्श रखते है। प्रत्येक प्राणी के जीवन का यही ग्राथ- 
मिक ध्येय होना चाहिये | भ्रगर वह अपनी झ्रात्मा को पतन 
से बचाकर उन्‍नत और विकास मय बनाना चाहता है 
तो निरतर इसका उद्योग करते रहने से यह कार्य  श्रति 
सुलभा साध्य बन सकता है । 

शागवानराज्यावस्था मे होवे तो निम्न भाति विचार करना 
चाहिए हे प्रभो ! पूर्व भव में आपने हृदय को ज्ञान रूपी जल 
से सिचन करके समस्त लोक में विश्व उद्धार के पवित्र पावन 
इस अहिसामय जैनधर्म की भावना को प्रत्येक मावव की नस- 
नस में कूटकूट कर भरने का घोराति घोर प्रयत्न किया था 
श्र भू-मडल पर समस्त भू-पतियों को किस प्रकार इस 
अहिसा सिद्धात का अनुयायी जानकर उसमें नियोजित करूं 
ओर प्राण रक्षा करना है लक्षण जिसका ऐसा समीचीन घर्म 
का प्रचार किस प्रकार करू श्रौर इस संसार से अन्याय श्र 
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अत्याचार का नाम निशान मिटा व्‌ । ऐसी उत्तम शौर शुभ 
भावनापों को भ्रपनाने से पृष्यानुबंधी पुण्य को उत्पन्न कर 
झापदे तीथ कर पद को प्राप्त किया है जिसका वर्णन इन्द्र का 
गुरु वहस्पति भी करने मे प्रसमथ है तो भौरों की क्या वात | 
उस पुण्य से खिचे हुए बत्तीस हजार धुकुट बद्ध राजा भाषके 
चरणो भें लोटते है। भ्ापकी भाज्ञा की प्रतीक्षा करते है। 
आपके भनुग्रह की भीख मागते हैं। धापकी सेवा करनें में 
अपने नर जन्म की पूर्णता समझते है भौर अनेकानेक अनुपम 
रत्वत आपको समर्पित करते हैं। यह सब पूर्वोपाजित प्रुण्य 
का फल है। ऐसा जानकर प्रत्येक श्यात्मार्थी को झपनी विचार 
घारा भी इस प्रकार रखना चाहिए। भौर कार्य रूप में परि- 
णमन कर शपने जीवन में उतारना चाहिये । 


दीक्षा, ज्ञान और सोक्ष कल्याणक के सबंध में 


दरशेन करते समय मनन योग्य विषय 


(१) है प्रभो श्राप पाँव पर पाँव धर के क्यो विराजमान 
है ? पाव पर पाव घरनें का आपका भाशय यही होना चाहिये 
कि ससार मे अर्थात्‌ तीन लोक और तीन भा वन में चलने 
फिरने योग्य सब स्थानों मे चल फिर चुके । लोकांकाश में 
एक भी प्रदेश ऐसा नही बचा कि जिस पर चलना फिरना 
नही हुप्रा हो। तात्पयं यह है कि इस कार्य से पूर्ण निवृत्त हो 
चुके है। इसलिए पाव पर पाव घर विराजमान हो । व्यवहार 
में भी यह प्रचलित रिवाज है कि मा, वहन, बेटी जब घरका 
सब काम कर चुकती है तो पाँव पर पाव घर कर बैठ जाया 
करती हैं । 


भै १४ ण 


(२) हे प्रश्नो, आप हाथ पर हाथ श्खकर क्यों विशजमान 
है ? हस्त पह हस्त भारोपित कण्मे का शापका अभिप्राय 
यही मालूम पडता है कि करने योग्य सर्व कार्यो से आप 
फुरसत पा चुके है | भ्रापके लिए कोई भी काये करना बाकी 
न रहा । भाष पूर्ण कृत ऋृत्य हो,चुके है । 

(३) है प्रभो ! भाप आंख बद कर नालाग्र दृष्टिकर 

क्यो विराजमान हो ? श्राख बद करने का आपका ध्मैय यही' 
होना खाहिये कि देखने योग्य सर्व पदार्थ आप देख चुके है । 
संसार मै कोई पदार्थ ऐसा न रहा, जो श्रापके ज्ञान चक्ष, के 
गोयरश नही हो रहा हो । सव भाशाएं भी भ्रापकी पूर्ण हो 
चुकी है । इसलिए आप सोौम्य दृष्टि को धारण किये हुए 
बिराजे है। देखा जाता है कि श्ाशा रूपी पिशाचनी से 
स्रसित प्राणियों के नेत्र श्रवध्य चलायमान होते रहते है परंतु 
इससे झ्राप बिलकुल रहित है । 

(४) है प्रभो, आपने अस्त्र, शस्त्र, वस्त्र, आ्राभूषण, ! 
अलकार भ्रादि सर्व का परित्याग क्यो कर दिया है ? 

आपका कोई शत्रु नही झोर आाप अत्यन्त 'निडर पपने' 
आत्म स्वरूप से प्रचल स्थित और अडिग हो, इसलिए श्राप 
को शस्त्रास्त्र की आवश्यकता नही रही । 

वस्त्र-झआभूषण, अलकार, स्तान, गंध, लेपन आदि सब 
भोगोपभोग सामग्री है। ससार मे कोई भी पदार्थ ऐसा नहीं 
रहा जो प्लापके भोगने में न झ्राया हो। आप तो भपने 
शाश्वत भात्म जनित स्वराज्य को भोगने में मग्न है, इन 
क्षणिक भोगोपभोग पदार्थों में श्रापकों क्‍या प्रयोजन है? 
जब आप बाल्यावस्था या वाल लोला भ्रवस्था मैं श्रोश राज्या' 
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वसथा में थ तब आप इतना अनुभव कर चुक है श्रोर तब 
भले ही ये आपके [लिये कार्यकारी और उपयोगी सिद्ध हुए 
हो, परन्तु श्रवः निरंजन निविकार कृत कृत्य अवस्था में ये 
आपके लिये बिलकुल अ्रनावश्यक है। ये सब मोही जीवो के 
लिये उपयोगी हो सकते हैं, जैसे ये श्रापके वाल्य।वस्था और 
गृहस्थावस्था में थे। इसलिये इन सब को आपने छोड दिया है । 

नोट:ः-भगवान की मूर्ति में जन्मावस्था या राज्यावस्था 
का ग्रारोपण करके जो पूजा, अभिषेक, स्तुति, स्त्रोत्र भ्रादि 
करते है । उनको सातिशय पुण्यवथ तो होता है परतु निरजन, 
निविकार, निराकार अ्रवस्था का ध्येय. रखना आवश्यक है 
श्रौर तद्वत्‌ प्रतिमा वन्दनोक है, उसके बिना सब निष्प्रयोजन 
है | यह उपदेश प्राणीमात्र के लिए है। वह वीतराग प्रवस्था 
सन्‍्यास अवस्था पच् कल्याणक पूर्वक मत्र सस्कार को गई 
प्रतिमा ही परम पूज्य मानी गई है। उसी से इष्ट सिद्धि हो 
सकती है, तीन लोक में प्रक्ृत्रिम चैत्यालयो मे पाँच सौ धनुप 
और पद्मासन सह्तित सम्पूर्ण प्रतिबिम्ब, नौ अरब, पच्चौस 
करोड, त्रेपन लाख, सत्ताईस हजार, नौ सौ अडतातीप्त है। 
उनकी पूजा, अभिषेक इन्द्रादक सदेव करते रहते है। 
मनुष्य की सज्जाति, सुसस्कारित होते हुये पूजा प्रभिषेक 
भक्ति कर सातिशय पुण्य प्राप्त करते है। श्रतएब ये ध्यान 
सबो को करना चाहिए । 

भगवान जिनेन्द्रदेव ने नौ देवता परम पृज्य बतलाये है । 
श्ररहत, सिद्ध, आचाये, उपाध्याय, साधु इनको प्रतिमाएं, व 
इन्ही के चेत्यालय, जिनेन्द्र वाणी, जैनधर्म इनको भक्ति पूजा 
के द्वारा मोक्ष मांग चलता है...बहुत से भाई कहते है कि 
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पंच परमेष्ठियो का तो अभिपेक होता नहीं फिर मेअंडिंपषंक 
क्यों किया जाय, उन्हे जानता चाहिये, श्रभिषिक अतिमाशरं 
का हो होता है | देव लोग नित्य हो अभिष क पूजन करते. 
रहते है । हम लोग भी अभशिपेक पूजन कर महान्‌ पृण्य उपा- 
जैन करते हैं । प्रत्येक सदगृहस्थ का परम कत्तंव्य है नित्य 
ही देव पूजा, गुरु सेवा, स्वाध्याय, सयम, तप और दान' 
करता रहे, जिम्से अपने सदगृहस्थपने का लाभ मिलता 
रहें । 
व्रात्म-ध्यान से मुक्ति की सिद्धि 

जो सज्जन परमात्मा का ध्यान करते है वे इस लोक में 
स्वर्गादिक सुखों को भोगकर क्रमशः कर्मो का ध्वस करते हैं। 
एवं मुक्तिथ्रो को पाते है। 

दूर नही है, वह परमात्मा सब के शरोर रूपी मकान में 
विद्यमान है । उसे पाकर मुक्ति प्राप्त करने कै मार्ग को नहीं 
जानकर लोग सप्तार में भ्रमण कर रहे है। 

जिस देह को उसने धारण किया है उस देह में वह सर्वाग 
में भरा हुआ्ना है। वह सुज्ञान, सुदर्शन, सुख व शक्ति स्वरूप 


से युक्त है। स्वतः निराकार होने पर भी साकार दरीर में 
प्रविष्ट है। उसका क्‍या वर्णन करे | वह आत्मा ब्राह्मण नहों 


है, क्षत्रीय नही है, वेश्य नही है, शूद्र भी नही है। ब्राह्मणा- 
दिक सज्ञा से आत्मा को इस शरीर को श्रपेक्षा से सकेत करते 
है। वह आत्मा योगी नहीं है। ग्रहस्थ भो नही है। योगी, 
जोगी, श्रमण, सन्यासी इत्यादि सभी सज्ञाये कर्मो की अ्रपेक्षा 
से है । 
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वह भात्मा स्त्री नहीं है। स्त्री की श्रपेक्षा करने वाला 
भी नही है, पुरुष व नपुसक् भी नहीं है। मीसासक, साँख्य, 
नैयायिक, प्रात इत्यादि स्वरूप मैं भी वह नही है। यह 
सव मायाजार के जेल हैं । वह थुद्ध है, बुद्ध है, नित्य है, चुद्ध 
भाव से सहक्त गोचर है, सिंड है, निन है, शा कर है, निरजन 
सिद्ध है, अन्य कोई नहीं है । 

वह ज्योति स्वरूप है, आन स्वरूप है, वीत राग है, निरा- 
मय है, जन्म जरा मृत्यु से रहित है, कर्म सघात में रहने पर 
भी निर्मल है। यह प्रात्मा वचन व मन के गोचर नहीं है । 
शरीर से मिश्रित न होकर इस थरीर में वह रहता है। स्व- 
स वेदनानुभव से यह गम्य है । उसकी महिमा विचित्र है। 
विवेकीजन स्वत के ज्ञान से स्वतः को जो जानता है उसे 
स्वस वेदन कहते है । जब यह मोक्ष के लिये समीप पहुच जाता 
है तब अपमैं श्राप वह स्वत वेदन ज्ञान प्राप्त होता है | इस 
परमात्मा को स्वय भनुभव कर सकते है । परन्तु दूसरो को 
बोलकर बता नहीं सकते। सुननेवाली को तो सब बाते 
आश्चर्यजनक है। परन्तु ध्यान का अनुभव करतेंवालो को 
बिल्कुल सत्य मातम होती है । 

आत्मा में विकार उत्पन्त करने वाले इन्द्रियों को वाध- 
कर, स्वास के वेग को मद कर, मन को दाव कब, चारो 
तरफ देखने वाली भाखो को मीचकर, सुज्ञान नेत्र से देखने 
पर यह पात्मा प्रत्यक्ष होता है। वह जिस समय दिश्षता है 
उस समय मालूम होता है कि शरीर रूपी घडे मे दृश भारा 
हुआ है, व शरीर रूपी घर में भरे हुए शीतल प्रकाश के 
समान माजूम होता है। दूध व प्रकाश तो इन्द्रिय गम्य है । 
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परन्तु यह आत्मा इन्द्रिय गम्य नहीं है । . . 

लोक , में जो अप्रतिम है ऐसे चिद्रुप को किस पदार्थ के 
साथ रखकर कैसे बराबरी कर बताया जावे, वह ' अनुपम' है । 
यह श्रात्मा एक ही दिन में नहीं दिखता है क्रम से दिखता है । 
एक दफे झनेक चन्द्रमा व सूर्यों के प्रक्राश के समान उज्वल 
होकर दिखता है फिर एक दफफे (चचलता आने पर) वह 
प्रकाश मन्द होता है स्थ्रिता आने पर फिर उज्जवल होता 
है । एक दफे सर्वाग' में वह दिखता है। फिर हृदय, मुख व 
गर्भ में प्रकाशित होता है। इस प्रकार एक दफे प्रकाश 
दूसरी दफे मन्द प्रकाश इत्यादि रूप से दिखता है। क्रम-क्रम 
से वह साध्य होता है। ध्यान के समय जो प्रकाश दिखता है 
वह सुज्ञान है, दर्शन है, उस समय कम भरने' लगते हैं तब 
आ्रात्म सूख की वृद्धि होती है। 

नासिका, जिव्हा, अल्प इन्द्रियो का क्या सुख है ? उस 
समय उसके सर्वाग से श्रानन्द उमड पड़ता है। शरीर भर 
वह सूख का अनुभव करता है। 

वह वभव, वह आनंद इन्द्र, नामेन्द्र, ,नरेन्‍्द्र, व अहमिन्द्र 
को भी नही होता है। उस समय बोलचाल नही है। श्वांसो- 
च्छवास नही है। शरीर नहीं है, कोई कल्मष नहीं है। इधर 
उघर कम्प नहीं है। आत्मा पुरुष रूप उज्जवल प्रकाशमय 
दिखता है । शरीर के थोड़े हिलने पर आत्मा भी थोड़ा हिल 
जाता है । जिस प्रकार जहाज के हिलने पर उसमें बैठे हुए 
मनुष्य भी थोड़ा सा हिल जाते हैं। जिस समय आत्मा समस्त 
क्षोभ रहित होता है उसका वर्णन कौन कर सकता है। 

प्रकाश की वह पुतली है। प्रभा'की वह मूर्ति है। चित्र- 
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कला की वह प्रतिमा है। क्रांति को वह पुरुष है, चमक का 
वह बिम्ब है। प्रकाश का वह चित्र है, लवालब पूर्ण ज्ञानामृत 
का समुद्र है । 

जिस प्रकार स्वच्छ दर्पण में वाह्य पदार्थ प्रतिबिम्ब होते 
हैं,उसी प्रकार प्रनेक प्रकार के ससार सबधी मोह क्षोभ से रहित 
उस निर्मल आत्मा में आत्मा जब ठहर जाता है तब उसे 
ग्रखिल प्रपंच ही देखने मे श्राते हैं।॥ उस समय उसे स्वयं 
आइचये होता है कि यह भ्रात्मा इस झल्प देह में आया कैसे? 
इसमें तो समस्त जगत में पसरने योग्य प्रकाश है। फिर इसे 
शरीर रूपी जरा से स्थान में किससे भरा ? सर्व श्राकाश 
प्रदेश में व्याप्त होने' पर निर्मलता व ज्ञान इसमें है । फिर इस 
थोडे से स्थान में वह क्‍यों हका ? आदचयें है। उस समय 
भरभर होकर कर्म समूह भरने लगते है । भ्ौर चित्कला घग- 
घग होकर प्रजंवलित होती है । एवं श्रगणित सुख भूम-फ्रूम कर 
बढ़ता जाता है. । यह ध्यानी व्यक्ति ही जान सकता है दूसरों 
को दिखता नही । गर्मी की कडी धृप के बढने पर जिस प्रकार 
बर्फ के पहाड़ पिघल जाते है,उसी प्रकार आत्म सूर्य प्रकट होने' 
पर कार्माण व तेजस शरीर पिघल जाता है। उस समय 
आत्मा को देखने वाला भी वही है । देखे जाने वाला भी वही 
है। इसे सुनकर भारी प्राइचर्य होगा कि ध्यान के फल से श्रागे 
प्राप्त होनेवाली मृक्ति भी वही है। इस प्रकार वह स्व स्वरूप 
है । तीन शरीर के अ्रन्दर रहने पर उस शआ्रात्मा को ससारी 
श्रात्मा कहते हैं। ध्यान के द्वारा उन तीन शरीरो का जब 
नाश किया जाता है। तब वह अपने श्राप लोकाग्र स्थान में 
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जा विराजमान होता है। उसे ही मुक्ति कहते हैं । 

यह भ्रात्मा स्वयं श्रपने श्रापको देखने लग' जावे तो 
दरीर का नाश होता है। दूसरे कोई हजार उपायों से नाक्ष 
करने के लिये प्रयत्न करे तो भी वह अशक्य है। श्रपने से 
भिन्‍न कर्मों को नाश कर स्वयं यह आरात्मा मुक्ति साम्राज्य 
को पाता है। उसे वहां ले जाने वाले वहां रोकन वाले और 
कौन है ? कोई नहीं है । 

देखो लोक में मुक्ति प्रदान करने वाले गुरू श्ौर 
देव कहलाते है। गुरु और देव तो केवल मुक्ति के मार्ग को 
बतला सकते हैं। कर्म नाश तो स्वयं ही इस श्रात्मा को 
करना पड़ता है। गारुड़ी विद्या का गुरु कया रण भूमि में 
श्रा सकता है ? कभी नही । शत्न भ्रों को जीतने के लिये तो 
स्वयं ही को प्रयत्न करना पड़ता है । ज्ञान की श्रपूर्णता जब 
तक रहती है तव तक वह अरहंत बाहर रहता है । जब. वह 
ग्रात्मा अच्छो तरह जानने लगता है तब श्ररहंत का दर्शन 
अ्रपने शरीर के अन्दर होने लगता है। इसमें छिपाने की क्या 
बात है ? शआ्रात्मा को ही श्रपना देव समझ कर जो वन्दना 
कर श्रद्धान करता है, वही सम्यकदृष्टी है। 

झ्राज तक अनन्त जिन सिद्ध अपनी आत्म भावना से 
कर्मों को नाशकर मोक्ष सिधार गये हैं । उन्होंने श्रपनी कृति 
से जगत को ही यह शिक्षा दी है कि सब जीव उनके समान 
ही स्वत: कर्म नाश कर उनके पीछे मुक्ति पावें । इस बात 
को भव्य गण स्वीकार करते हैं। श्रभव्य इसे गप्प बाजी 
समझ कर विवाद करते हैं। आत्मानुभव विवेकियों को ही 
हो सकता है ? अविवेकियों को वह क्यों कर हो सकता है? 
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तीन शरोरों के भ्रन्दर स्थित आ्रात्मा ससारी है। जब तीन 
देहों का श्रन्त हो जाता है तब यह श्रात्मा मृक्त हो जाता है । 
इसलिये शरीर भिन्न है, मैं भिन्‍न हूं । इस प्रकार के ध्यान 
का श्रभ्यास करने पर शरीर नाश होकर मुक्ति की प्राप्ति 
होती है। तिलो के भीतर तेल है, दूध में घी है, लकडी मे 
आग है, उसे घपंण करने पर उसी लकडी को जला देती है, 
इसी प्रकार श्रात्मा ध्यानाग्नि के द्वारा आत्मा का निरीक्षण 
करे तो तीन शरीर जल जाते हैं कर्म और तोन देह इन 
दोनों का एक श्रर्थ है, धर्म का श्रर्थ निर्मल श्रात्मा है। धर्म 
का ग्रहण करो, कर्म का परित्याग करो धर्म के ग्रहण करने 
पर कर्म अपने श्राप दूर हो जाते हैं, एवं मोक्ष पद की प्राप्ति 
होती है, इस प्रकार भगवान ने बनाया, वही ज्ञान सार है । 
वही चारित्र सार है । वही सम्यक्त्व सार है, वही उत्तम तप 
सार है, ध्यान से बढ़कर कोई चीज नही । 


माला प्रतिष्ठा मन्त्र 


5 हो रत्ने सुवर्णसूत्र बीजेर्या रचिता जपमालिका 
सर्वजपेषु सर्वाणि वाच्छितानि प्रयच्छतु । 

यानी -..रत्न सुवर्ण, सूनादि की नवीन माला बनाने के 
पश्चात उसे भगवान का अ्रभिषेक करते समय पीठ में रखना 
चाहिए | तदनतर एक्र थालो में केशर से स्वास्तिक बनाकर 
माला उसके ऊपर रखना चाहिये। ऊपर का प्रतिष्ठा-मत्र 
सात बार शुद्ध उच्चारण करके दोनो होथों से सुर्गन्धित पुष्प 
या लवग' अथवा केशर मिश्रित चावल माला पर प्रक्षेपण 
करें इसके बाद वह माला जप करने योग्य हो जाती है । 
माला पृथ्वी पर न रखकर उच्च स्थान पर रखनी चाहिए। 
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णंसोकारं मंत्र राज ' की सहिसा 
सुनो णमोकार की महिमा मेरे भाई । 

इसके जपने से सब दुख दुर नशाई ॥ टेक 
यह प्राकृत रूप श्रनादि मन्त्र तुम जानो, 
इसमें शअ्रक्षर पेतीस इन्हें सरधानो। 
डाकिन शाकित भी भय न कर सके कोई, 
इसकी महिमा को कह सकता क्या कोई । 
इक चपापुर में मूर्ख ग्वालिया जानो, 
तिन सुमरा मन में महा मन्त्र परधानो,। 
वह सेठ सुदर्शन हुआ लक्ष्मीपति भारी, 
अरु उसही भव में हुआ मृक्ति अधिकारी । 
जब बिध्यश्री को सर्प डसा उपवन में, 
तब सुलोचना ने दीना मन्त्र सु मन में । 
वह मन्त्र शक्ति से गंगा देवी होई, 
उनकी महिमा का पार न पावे कोई । 
हा नाग नागिनी जले जा रहे क्षण में, 
तब देख पाइवे प्रभ दया विचारी मनमे। 
हुए पद्मावती धरणेन्द्र एक ही छिन में । 
इक वृषभ मृतक सम पड़ा अहो मगमें था, 
प्ररु श्रन्तिम सासें हाय हाय गिनता था । 
तब पद्म सेठ ने दीता मन्त्र महाना, 
हुआ महावीर सुग्रीव राव परघधाना। 
यह मन्त्र दिया जीवन्धर ने कत्ते को, 
हा वह भो तत्क्षण में ही थां मरने को ॥ 


रन 
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तब किया ध्यान वह इसका मनके भअ्रन्दर, 
हो गया यज्ञों का राजा वह श्रति सुन्दर । 
इसकी अचित्य महिमा से इक तस्कर ने, 
आकाश गामिनी विद्या साधी क्षण में । 
वह आणं ताण न जाणं कहता था, 
पर सेठ बचन परमाण ही कहता था । 
वह फसी हस्तनी जब भीषण दल दल में, 
तब महा मंत्र का पाठ सुनाया खग ने । 
वह भव लेकर कुछ समय बाद ही भाई, 
सीता बन प्रकटी परम सती जग मांही । 
जब रुद्रदत इक पव॑त के ऊपर जा, 
मारा था इक बकरे को पापी ने हा । 
तब चादरुदत्त ने दीना मन्त्र महाना, 
वह गया स्वर्ग में तत्क्षण जग ने' जाना । 
सो चलते उठते सोते जाते आते, 
अ्ररु हंसते रोते मरते पीते खाते, 
यह मन्त्र जो पढ़े पढ़ावे चीतै, 
कद्दे 'शाह' वह निस्संशय लोकत्रय' जीते । 


णमोकार मन्त्र माहत्म्य 
उपदेष्टा....मुनि श्री जयसागरजी महाराज 


णमो श्ररहंताणं, णमों सिद्धाणं, णमो आ्राइरियाणणं, 
णमो उवज्कायाणं, णमो लोए सव्वसाहूर्ण ॥ 


प्रातः काल मत्र जपो णमोकार भाई, 

अक्षर पेतीस शुद्ध हृदय में धराई। 

नर भव तेरो सफल होत पातक टर जाई 

विधन जासों दूर होत संकट में सहाई । 

कल्पव॒क्ष कामधेनु चिन्तामणि पाई, 

ऋद्धि सिद्धि पारस तेरो प्रगठाई। 

मत्र जंत्र तंत्र सब जाहि से बनाई, 

सम्पति भडार भरे अक्षय निधि पाई। 

तीन लोक मांहि सारे वेदन में गाई, 

जग में प्रसिद्ध धन्य मंगलीक भाई। 
ग्रथं-णमोकार मन्त्र यह नमस्कार मन्त्र है इसमें समस्त 
मल दुष्कर्मों को भस्म करने की शक्ति है। बात यह है कि 
णमोकार मन्त्र हृदय में घारण करने से श्रात्मा में अन्तरंग 
बहिरग दोनों प्रकार की अ्रदूभू त शक्तियां उत्पर्न होती हैं, 
जिससे कर्म कलंक भस्म हो जाता है। यही कारण है कि 
तीर्थंकर भगवान भी विरक्‍त होते हुये इसी मन्त्र का उच्चा- 
रण करते हैं तथा वेराग्य भाव की वृद्धि के लिये आये हुए 
लौकान्तिक देव भी इसी महामन्त्र का उच्चारण करते है, यह, 
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अनादि मन्त्र है, प्रत्येक तीथंकर के कल्पकाल में इसका अस्ति- 
त्व रहता है। काल दोष से मुक्त हो जाने पर अन्य लोगो 
को तीर्थ कर की दिव्यध्वनि द्वारा यह अवगत हो जाता है 
है कि णमोकारमन्त्र समस्त द्वादशाग जिनवाणी का सार 
है उसमें समस्त द्वादशांग की अक्षर सख्या निहित है। जैन 
दर्शन के तत्व पदार्थ द्रव्य गुण पर्याय नय निश्षेप आ्राखव 
बध आदि इस मन्त्र में विद्यमान हैं। समस्त मन्त्र शास्त्रों 
की उत्पत्ति इसी महामन्त्र से हुई है। 


अनादिसुलसंत्रोयं सर्वे विध्न विनाशतः । 
मगलेषु च सर्वेषु प्रथम मंगल मतः ॥ 
द्रव्याथिक नय की अपेक्षा से यह मगल सूत्र अनादि हैं 
और पर्यायाथिक नय की अपेक्षा से यह सादि है। इस प्रकार 
यह नित्यानित्य रूप भी है। श्रागम में इस मन्त्रकी बडी भारी 
महिमा बतलाई गई है यह सभी प्रकारकी अभिलाषाओो को पूर्ण 
करनेवाला है। आत्म छोधन का हेतु है। इसका नित्य जाप 


करनेवाले के रोग, शोक भ्ादि सभी बाधाए' दूर हो जाती 
हैँ । 

पविन्न श्रपवित्र रोगी दुखी सुखी आदि किसी भी भ्रवस्था 
में इस मंत्र का जप करने से समस्त पाप भस्म हो जाते हैं 
तथा वाह्य और आभ्यतर पवित्र हो जाता है । यह समस्त 
विघ्नो को दूर करने वाला तथा समस्त मंगलों में प्रथम मगल 


है। किसी भी कार्य के श्रादि में इसका स्मरण करने से वह 
कार्ये निविध्नतया पूर्ण हो जाता है। 
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ऐसो पंच णम्मोयटरो सव्व पावष्पणासणों । 

संगलाणं च सब्वेसि पढमं होइ मंगल ॥ 
मंत्र संसारसारं त्रिजगदनुपम' सर्वेपापारिमंत्र । 
ससारोच्छेद मंत्र विषं विषहर कर्म निमू लमन्न् ॥ 
मंत्रं सिद्धिप्रधानं शिवसुखजननं केवलज्ञानमंत्र । 
मंत्र श्रीजेनमंत्र जप जप जपितं जन्मनिर्वाणमंत्र ॥ १ 
श्राकृष्टि सुरसम्पदां विदधते सुक्तिश्चियों वश्यतां । 
उच्चाटं विपदां चतुर्गतिभुवां विह षमात्मैनसाम ॥। 
स्तम्भ दुर्गेमन प्रति प्रयततो मोहस्य सम्मोहन. । 
पायात्पंचनमस्क्रियाक्षरमयी साराधना देवता ॥ २ 
भ्रपवित्र: पवित्रो वा सुस्थितो दुःस्थितोअ४पि वा । 
ध्यायेत्पंचनमस्कारं सर्व॑ पापः प्रमुच्यते ॥॥ ३ 
भ्रपविन्नः पवित्रो वा सर्वावस्था गतोशप वा । 
य. स्मरेत्परमात्मानं स वाह्यास्यंतरे शुचि : ॥ ४ 
श्रपराजितमन्नोध्यं सर्वविष्नविनाशनः  । 
मगलेषु च सर्वेष॒ जअथमं मगले मतः ॥ ४ 
विघ्नोधा प्रलय यान्ति शाकिनी भूत पन्नगाः । 
विषो निविषतां याति स्तृयमाने जिनइवरे ॥ ६ 
अ्रन्यधा शरण नास्ति त्मेव शरण मम । 
तस्मात्‌ कारुण्य. भावेन रक्ष रक्ष जिनेश्वरः !। ७ 


यह महामन्त्र ससार का सार है, जन्म-मरण रूप संसार 
से.छुटनें का सरल अवलंबन सार तत्व है, तीनों लोकों में 
अनुपम है इस मन्त्र के समान, चमत्कारी श्ौर प्रभावशाली 
पत््य कोई मन्त्र नहीं है।. भतः यह तीनों लोकों में झदभ त 
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है, समस्त दुष्कर्मों का भरि है। इस मंत्र का जाप करने से 
किसी भी प्रकार का पाप नष्ट हुए बिता/नही रहता है। जिस 
प्रकार भ्रग्नि का एक कण धास-फूस्त के बडे-बडे ढे रो को नष्ट 
कर देता है उसी प्रकार यह णमोकार मत्र समस्त कर्मों को 
नष्ट करने वाला होने के कारण पाप हारी है। यह मन्त्र 
ससार का उच्छेदक है। व्यक्ति से भाव संसार राग हे षादि 
और द्रव्य ससार ज्ञानावरणादि कर्मो का विनाशक है तीक्ष्ण 
विषों का नाश करने वाला है । भ्रर्थात इस मन्त्र के प्रभाव 
से समी प्रकार की विष बाघाएँ नष्ट हो जाती हैं। यह सब 
कर्मों का निमू ल विनाश करने वाला है । इस मन्त्र का भाव 
सहित उच्चारण करने से कर्मों की निर्जरा होती है तथा इसका 
स्मरण करने से कर्मों का विनाश होता है । यह मंत्र सभी 
प्रकार की सिद्धियों को देने वाला है । भाव सहित भ्रौर विधि 
सहित इस मन्त्र का भ्रनुष्ठान करने से सभी तरह के लौकिक 
भौर अलौकिक सिद्धियाँ प्राप्त हो जाती हैं । 


साधक जिस वस्तु की कामना करता है वह उसे प्राप्त 
हो जाती है। दुर्लभ और प्रसभव कार्य भी इस महामन्त्र को 
आ्राराघना से पूर्ण हो जाते हैं । झौर मन्त्र सोक्ष तृखको उत्पन्न 
करने वाला है। यह केवलाज्ञान मन्त्र कहलाता है। इसके 
जाप से केवलज्नान की प्राप्ति होतो है। तथा यही मस्त्र 
निर्वाण सुख का देने वाला भी है। 


यह णस्तोक्र मस्त्र देवों की विभूति झौर सम्पत्ति को 
झाकृष्ट कर देने वाला है। मुक्तित रूपी लक्ष्मी को वश करने 
दाला है। चतुग्गंति भे होने वाले सभी तरह के कष्ट शौर 
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विपत्तियों को दूर करने वाला है। भात्मा के समस्त पापों को 
भस्म करने वाला है । दुर्गंति को रोकने वाला है, सम्पत्ति को 
जगाने वाला है, आत्म श्रद्धा को जाग्रत करने वाला है मोह 
का स्तंभन करने वाला है, विष या और सभी प्रकार से 
प्राणियों की रक्षा करने वाला है । 


किसी भी स्थान पर, सोते समय, जागते, चलते, फिरते, 
किसी भी अवस्था में इस णमोकार मंत्र का स्मरंणं करने से 
आत्मा सर्व पापों से मुक्त हो जाता है। शरोर धोौर मन पवित्र 
हो जाते हैं। यह सप्त धातु मय शरीर सदा भ्रपवित्र रहता है, 
इसकी पवित्रता णम्रोकार मंत्र के स्मरण से उत्पन्न निर्मल 
आत्म परिणित द्वारा होती है। श्रतः निसन्देह यह क्षात्मा को 
पवित्र करने वाला है। इसका स्मरण॑ किसी भी अवस्था में 
किया जा सकता है। यह णमोकार मंत्र अपराजित है। श्रन्य 
किसी मंत्र द्वारा इसकी शक्ति प्रतिहत है....अवरुद्ध नहीं की जा 
सकती है इसमें अदभुत सामर्थ्य निहित हैं । समस्त विध्नोंकों 
क्षणभर में नष्ट करने में समर्थ हैं । इसके द्वारा भूत, पिशाच, 
शाकिनी, डाकिनी, सर्प, सिह, अश्रग्नि झ्रादि के विध्नों को 
क्षणभर में ही दूर किया जा सकता है। जिस प्रकार हलाहल 
विष तत्काल अपना फल देता है और उसका फल श्रव्यर्थे 
होता है उसी प्रकार णमोकारमंत्र भी तत्काल शुभ पुण्य का 
श्रास्रव करता है तथा श्रशुभोदय के प्रभाव को क्षीण करता है । 
मत्र सम्पति प्राप्त करने का एक प्रधान साधक है तथा पुण्य 
की वृद्धि में सहायक होता है। मनुष्य जीवन भर पापासत्रव 
करने पर भी अन्तिम समय में इस महामंत्र के स्मरण के 
प्रभाव से स्वर्गादि सुखों को प्राप्त कर लेता है, इसलिये महा 
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संत्र का महत्व बतलाते हुए कहा गया है-. 
कृत्वा पाप सहर्नाणि हत्वा जन्तु शतानि भू । 
श्रम मंत्र समाराध्य तियंचोषि दिवंगताः ॥ ज्ञानाणँव 

अर्थात्‌ तियेच (पशु पक्षी) जो मासाहारी ऋर हैं जेसे 
सर्प सिंहादि जीवन में सहस्नो प्रकार के पाप करते हैं वे अनेक 
प्राणियो की हिंसा करते है, मासाहारी होते हैं तथा इनमे 
क्रोध मान माया और लोभ कंषायो की तीत्रता होती है फिर 
भी अतिम समय मे किसी दयालु द्वारा णमोकार मत्र का 
श्रवण करने मात्र से तिर्य॑च पर्याय का त्यागकर स्वर्ग मे देव' 
गति को प्राप्त होते हैं। इस मत्र के चिन्तन, स्मरण और 
मनन करने से भूत प्रेत जन्य सभी कष्ट दूर हो जाते हैं, राग 
ढेष अशाति तथा राज भय, चोर भय, कष्ट भय, रोग भय 
आदि भी इस मत्र के प्रभाव से द्र हो जाते हैं । 

णमोकार मत्र का जाप करने के लिये सव्व प्रथम झाठ 
प्रकार की शुद्धि की अति श्रावश्यकता है । 


द्रव्य शुद्धि... पंचेन्द्रिय तथा मन को वश कर कषाय और 
परिग्रह का शक्ति के अ्रनुसार त्यागकर कोमल और दयालु 
चित्त हो जाप करना चाहिये। मन शुद्धि पात्र की भ्रतरग 
शुद्धि है । जाप करने वाले को यथाश्षक्ति श्रपने' विकारों को 
हटाकर ही जाप करना चाहिए | अंतरग से काम कोघ मात्र 
माया आदि विकारो को हटाने की आवश्यकता है । 

क्षेत्र शुद्धि.निराकुल स्थान जहां हल्ला गुल्ला न हो, 
जहा डास मच्छर आ्रादि बाघक जन्तु न हों, चित्त में क्षोभ 
उत्पन्न करने वाले उपद्रव एवं शीत उष्ण की बाघा न हो । 


( २९ ) 


ऐसा एकांत निर्जन स्थान जांप करने के लिए उत्तें मु (हैं#जिर ” 
के किसी एकांत प्रदेश में, जहां श्रन्य किसी प्रकारं-की बांघा 
न हो, पूर्ण शांति रह सके, ऐसी जगह पर जाप किया जा 
सकता है । 

समय शुद्धि-..प्रातः, मध्यान्ह और संध्या समय कम-से- 
कम पूर्ण लगन से इस महामत्र की जाप करना चाहिये। जाप 
करते समय निर्चिन्त रहना एवम्‌ निराकुल होना परमा- 
वश्यक है। 

भासन शुद्धि-..काष्ट शिला भूमि चटाइयां शीतलपट्टी पर 
पूर्व दिशा या उत्तर दिशा की ओर मुँह करके पदमासन, 
खड्गासन या श्र्ध पद्मासन होकर क्षेत्र तथा काल का प्रमाण 
करके मौन पूर्वक इस मत्र का जाप करना चाहिये। .' 

विनय शुद्धि...जिस आसन पर बेठकर जाप करना है, 
उस आसन को सावधानो पूव्वेक ईर्यापथ शुद्धि के साथ साफ 
करना चाहिये तथा जाप करने के लिए नम्नता पूर्वक भीतर, 
का अनुराग भी रहना आवश्यक है| जब तक जाप करने के 
लिए भीतर का उत्साह नहीं होगा तब तक सच्चे मन से जाप 
नही किया जा सकता है। 

मनः शुद्धि-...विचा रों की गंदगी का त्याग कर, मन को 
एकाभ्न करना, चचल मन इधर उघर भटकने न पावे, इसकी 
चेष्टा करना, सन को पूर्णतया पविन्न बनाने का प्रयास करता 
ही इस शुद्धि में अभिप्रेत है । 

वचन शुद्धि....घीरे धीरे साम्यभाव पूर्वक इस मंत्र का 
शुद्ध जाप करना भ्र्थात्‌ उच्चारण करने में भ्रशुद्धि न होने 
पाये तथा उच्चारण मन हो मन में होना चाहिये । | 


३० ) 


काय शुद्धि-...शौचादि शकाझ्ो से यत्नाचार पूर्वक द्षरीर 
शुद्ध करके हलन चलन क्रिया से रहित होकर जाप करना 
चाहिये, जाप के समय श्ञारीरिक शुद्धि का भो ध्यान रखना 
चाहिये | इस मंत्र का जाप यदि खड़े होकर करना हो तो 
तीन तीन श्वासोच्छास मे एक बार पढ़ना चाहिए। एक सौ 
झाठ बार के जाप में कुल तीन सौ चौबोस श्वासोच्छवात 
(सास) लेना चाहिये । जाप करने की तीन विधियां हैं... 
कमल जाप हस्तांगुली जाप और माला जाप । 


कमल जाप की विधि :--अपने हृदय में भ्राठ पांखुडी मे 
इवेत कमल का विचार करे | उपकी प्रत्येक पाखुडी पर पीत 
वर्ण १२-१२ विन्दुओं की कल्पना करें तथा मध्य के गोल 
वृत कर्णिका में वारह वृतविन्दुओ का चितन करे | इन १०८ 
बिन्दुओो में प्रत्येक बिन्दु पर १-१ मत्र का जाप करता हुआ 
१०८ वार इस मत्र का जाप करे। मत्र जाप का हेतु _..- 


प्रति दिन व्यक्ति १०८ प्रकार के पाप करता है अतः 
१०८ बार इस मंत्र का जाप करने से पापों का नाश होता 
है। समरम्भ समारम्भ आरम्भ इन तीनों को मन वचन काय 
से गुणा किया तो (३ ३--६) नौ हुआ । इस को कृत कारित 
पझनुमोदना और चार कपायों से गुणा किया तो (६)८३५८४ 
++१०८) एकसो श्राठ हुआ । बीच वाले गोल वृत्त में १२ 
बिंदु हैं श्रोर आठ दलों में से प्रत्येक्ष पर १२,-१२ बिंदु हैं 
इन १२२८८-०६६--१२७०१०८ विंदुश्रों पर १०८ बार यह 
मंत्र पढ़ा जाता है । 


( ३१ ) 


हस्तांगुलि जाप-...अपने हाथ की अंगुलियों पर जाप करते 
की प्रक्रिया यह है कि मध्यमा (बीच की अंगुली) के बीच 
के पोरुये पर इस मंत्र को पढ़ें, फिर उसी अंगुली के ऊपरी 
पोरुये पर फिर तजं॑नी-...अंगूठे के पास वाली अ्रंग्रुली के ऊपरी 
पोरुये पर मत्र जाप करे, फिर उसी अंगुली के बीच के पोरुये 
पर मन्र पढ़े, फिर नीचे के पोर्ये पर जाप करे | श्रनंतर बीच 
की अंगुली के निचले पोरुये पर मत्र पढ़ें फिर अनामिका सबसे 
छोटी श्रंगूली के साथ वाली अंगुली के निचले पोर्णे पर फिर 
बीच तथा ऊपर के पोरुयों पर क्रम से जाप करें। इसी प्रकार 
पुनः बीच की अंगूली के बीच के पोरुये से जाप प्रारम्भ करें। 

इस प्रकार नौ-नौ बार मंत्र जपता रहे । इस तरह १२ 
बार जपने से १०८ बार में पूरा एक जाप होता है । 

माला जाप-....१ ०८ दाने को माला द्वारा जाप करे। 

इन तीनों जाप की विधियों में उत्तम कमल जाप विधि है 
इसमें उपयोग अधिक स्थिर रहता है तथा कर्म बन्ध को क्षीण 
करने के लिए अधिक सहायक है | सरल विधि माला जाप 
है । इसमें किसी तरह का भर्भांट नहीं है-सीधे माला लेकर 
जाप करे । इसके पदचात भगवान का दर्शन करना चाहिए। 
ततः ससुत्थाय जिनेद्राबिबं पदयेत्परं मंगलदानदक्षम्‌ । 
पापप्रणाशं परपुण्यहेतु सुरासुरेः सेवितें पादपद्सम्‌॥ 

अर्थात्‌ प्रातः काल की जाप के पश्चात चेत्यालय में जाकर 

सब तरह के मंगल करने वाले, पापों का क्षय करने वाले 


सातिशय पुण्य के कारण एवं सुरासुरों द्वारा वन्दनीय श्री 
जिनेन्द्र भगवान का दर्श्त करना चाहिए। 


ज्ञान-गुणमंजरी-छतक 
(ले० मुनि श्री १०८ श्री जयसागर जी) 
यह भोला जीव श्रपनी श्रात्म शक्ति को सभाले बिना 
संसार में जन्म-मरण के दुख उठा रहा है । उन दुखो से छट- 
कारा पाने के लिये श्री गुरु हृदय मे दया घारण कर श्रात्म- 
शक्ति के उपाय बता रहे हैं। इन उपायो पर चलने से आत्मा 
में शक्ति प्रगट होगी । 
१. आत्म कल्याण के लिए छुद्ध भोजन पूर्वक ब्रह्मचये से 
रहकर स्वाध्याय करना श्रति आवश्यक है । 
२ भात्म विश्वास के बिना मोक्ष-मार्ग की प्राप्ति दुर्लभ है । 
३. पर पदार्थों को पर जानने के साथ उससे राग- 
हष और मोह मत मरो । 
४. जो उदय में आया कर्म फल है, उसे ऋण के सदृद्य 
जान कर हषंष-विषाद मत करो । 
५ किसी से उपकार की इच्छा मत करो। पझ्ृपनी 
प्रात्मा के भरोसे पर रहो । 
६-' जो कष्ट काल में घीरता से विचलित नही होता 
बुख और शान्ति का अनुभव करता है। 
,. ७-: ससार दुखःमय है। इसमें वही जीव सूखी हो सकता 
है, ज़ो, इसकी मूर्छा को छोड़ता है । 
८. साधु-समागम सुख-शाल्ति, का,श्रेष्ठ निमित्त क़ारण है । 


( देदे )- 

९६. गृहवास सुख-शान्ति का वाघक इसलिए हैँ कि 
उसमें रहने से मूर्छा बढ़ जाती है । 

१०. जो कोई तुम्हारा अपकार करे उसको तथा तुम 
किसी का उपकार करो उसको भूल जाश्रो । 

११. अपने गुणों अथव अवगृणों का यथाथे चितवंत्त 
करो । 

१२ राग-ह षादि करना निरचय हिंसा है, भौर 
यही संसार की जननी है , 

१३ इच्छाओं का अभाव ही शार्न्ति का मागे है । 

१४. पूर्ण निराकुलता ही परमात्म पद व मोक्ष है । 


१५. यह मनुष्य जन्म महादुलंभ है । इसे पाकर श्रालस्य 
प्रमाद और मोह में दिन नही गंवाना चाहिए । 


१६. धर्म की सब सामग्री पाकर आत्मा का हि6ते साधन 
करना चाहिए । 


१७. जो पुण्यरूपी पूंजी तो साथ में लोया नहीं झौर 
सूखी होने के लिए रात दिन परिश्रम करता है, अधिक तष्णा 
बढ़ाता है वह अज्ञानी है । 


१८, पूर्व पुण्य के उदय से ज्ञानावरण के क्षयोपशम से 
ज्ञान की प्राप्ति हुई, लोभ छत्रु को दुखदायी समझा, फिर भी 
संतोष न रखे तो वह श्रज्ञानी है | 


१६. किसी सद्गुरु की कृपा से ज्ञान रत्न पाया, “उससे 
ग्रधीरज को बुरा-समभा, अतः संसार सम्बन्धी कष्ट झा जाने 
पर धीरज छोड़ देवे तो वह श्रज्ञानी है । 


२०. ज्ञान की प्राप्ति होने से संसार को. असार-जान, 


( ३४ ) 


फिर संसार में फेंसाने वाले फूठ को. बोले, माया कपट न 
करे, क्लेश की वृद्धि न करे वह ज्ञानी है । 


२१- आत्मा की शक्ति के भ्रनुसार सौगन्ध ब्रत (पच्च- 
खाण) करना चाहिये, श्लौर सौगन्ध (ली हुई प्रतिज्ञा) की 
भंग करे तो घिक्‍्कारने योग्य है, अ्ज्ञानी है । 

२२- पूर्व पाप के उदय से दुख आजावे, उस समय 
आत्मज्ञान के वल से शान्ति धारण करना चाहिये, अगर न 
करे तो अज्ञानी हैं । 


२३. साता वेदनीय कर्म के उदय से सुख पाकर अभि- 
मान नहीं करना चाहिये । अभिमान से धर्म कर्म को भूल 
जावे तो वह श्रज्ञानी है । | 


२४ ज्ञान आदि गुणों को बढ़ाने का प्रयत्न करना 
चाहिये यदि उसके विपरीत ससार के बढाने वाले खोटे खोटे 
काम करे तो वह भ्रज्ञानी है। 


२५ उत्तम ज्ञानी लोगों को सगति पाकर भी अपनी 
आत्मा को निर्मल न बनावे भ्रर्थात्‌ राग-हेष दूर नही करे तो 
वह भज्ञानी है। 

२६- ज्ञानवानों की संगति मिलने पर उनकी सेबा 
भक्ति करके शअ्पने श्रापको उज्ज्वल, पाप रहित करना चाहिये, 
अगर न करे तो श्ज्ञानी है । 

२७. व्रत (पच्चखाण) में दुढता रखनी चाहिये, कष्ट 
आ जाने पर प्रतिज्ञा ली हुई को न छोड़े । संकट में घ्मं को 
छोड़ दे वह श्रज्ञानी है 


२८. संसांरिक कामों में तो नियमों का पालन करता है, 


० 0 ही 


किन्तु घामिक कामों के लिये नियम को परवाह नहीं करता 
तो वह शअज्ञानी है । 

२९. काई उत्तम मनुष्य धर्म का उपदेश देवे तो उसका 
अहसान मानना चाहिये, किन्तु उल्टा उस पर क्रोध ,करे तो 
श्रज्ञानी है । 


३०. ज्ञान सूर्य का उदय होने पर, संसार को असार 
समभ कर हिसा आदि पापों को संसार का वृद्धि का कारण 
जानकर भी जो व्यक्ति त्याग नही करता वह शभ्रज्ञानी है । 


३१० थोड़ें से जीवन के लिये बहुत सा आरम्भ करता 
है कषाय फरता है दूसरों को दुख देता और भय उत्पन्न 
करता दे वह अज्ञानी है। 

३२. अ्रपनी आत्मा श्रनादि काल से काम, क्रोध, मान, 
माया, लोभ, मोह और अज्ञान के बन्धन में पड़ी है, उससे 
छूटने का उपाय करना चाहिये। इस उपाय को न करने 
वाला भज्ञानी है । 

३३. पर की ऋटद्धि-विभृति को देखकर उससे ईर्षा 
करने वाला व दुर्ध्यान करने वाला शभ्रज्ञानी है । 

२४. दुष्ट जीव पर के श्रौगुण देखता है, लेकिन अपने 
ओऔगुण नहीं देखता, इसलिये दूसरे उत्तम गुण वाले महापुरुष 
की निन्‍दा करता है, वह अज्ञानी है । 

३५. सुखी होने के लिए छल-कपट से परिग्नह इकट्ठा 


करने वाले तथा जिव्हा के स्वाद व काम भोग का सेवन करने 
वाले भ्ज्ञानी हैं । 


३६० देह का पोषण करने के लिये रसना इन्द्रिय व 


( ३६ ) 
काम भोग सेवन करने के लिये जीवों का घात करने वाला 
श्रज्ञानी है । 

३७ सब जोवो को अपने समान जानकर हृदय में दया 
वही रखे तो वह भज्ञानी है । 

३८ सोच-विचार कर वचन बोलना चाहिये । पाप 
सहित हास्य और भय सहित हानिकारक और अयोग्य वचन 
बोलने वाला भज्ञानी है | 

३६. मनुष्य भव का एक पल भो बहमूल्य रत्न के समान 
है। उसे व्यर्थ गपश्चप में गवाने वाला श्रज्ञानी है । 

४०. ज्ञानवान होकर पांचो इन्द्रियो की इच्छाओ्रो को और 
मन को वश में रखना चाहिये, यदि ऐसा न करे तो वह 
अज्ञानी है । 


, ४१ ज्ञानी अ्भिमान न करे, पाप कार्य करते हुए मन मे 
शंका और भय रखे, यदि ऐसा न करे तो वह शज्ञानी है । 


४२ बिता मतलब मन को ऊच-नीच जगह मत 
दौड़ाइये । कुरूप अ्रथवा रूपव॒ती पर स्त्री को देखकर चाह न 
करे, अगर करे तो वह अज्ञानी है । 

४३. निरोग शरीर पाकर यथाशक्ति तपस्या श्रादि उत्तम 
कार्ये करता चाहिये, यदि न करे तो वह अज्ञानी है । 

४४. पूर्व जन्म में पैदा किये हुए भ्रशुभ कर्म को भोगते 
समय हृदय में विलाप और रौद्र ध्यान न करता चाहिये, यदि 
करे तो वह अज्ञानी है । 

४५. मनुष्य जन्म पाकर भ्रपनी आत्मा के स्वरूप का विचार 
ते करे, घर्में कार्यों का चितवन न करे तो वह गअज्ञानी है । 


( २७ ) 


४६. घर्मात्मा पुरुष को आत्मा का साधन करते हुए देखकर 
उसकी निंदा न करनी चाहिये, हेष व ईर्या न करनी 
चाहिये । उसके श्रवगुण प्रकट न करना चाहिये । हंसी न 
करना चाहिये यदि ऐसा करे तो वह भ्रविवेकी है । 

४७ श्री वीतराग अरहन्तदेव के वचन में श्रद्धा-प्रती ति करनी 
चाहिए, शंका कांक्षा आदि उत्पन्न कर जन्म' नही गंवाना 
चाहिए । यदि इसके विपरीत करे तो वह अविवेकी है । 

४८. ग्रुणवान महापुरुषों को देखकर अति आनन्द मनाना 
चाहिए, उनकी सेवा भक्ति तथा गुण कीत॑ंन करना चाहिए । 
यदि ऐसा न करे तो वह अविवेकी है । 


४६. संसार रूपी बन काम, क्रोच, लोभ और मोहरूपी दावा- 
नल से जल रहा है, मनृष्य इस जलते हुए संसार को शान्ति, 
क्षमा और निलॉमिता आदि जल से शान्त कर इसमें से सत्य- 
भूत धर्मरूपी रत्न को निकाल लेवे तो वह ज्ञानी है और न 
निकाले तो वह प्रविवेकी हे । 


४०. संसार रूपी वन में श्रनंत काल से भटकते-भटकते भारी 
पुण्य के उदय से सुखकारी मनृण्य जन्म रूपी विश्राम पाया, 
उसे पाकर बलेश चने करना चाहिए, श्रात्मा को फिर दुख में 
न यटकना चाहिए । 


५१. बीते काल में अनतानत जन्म मरण किए, अनंत दुख 
भोगे, इसे व भूलना चाहिए । यदि भूले' तो वह अविवेकी हे। 
५२. मनृष्य जन्म पाकर अच्छे-प्रच्छे काम करना चाहिए ५ 


यथाहक्ति'पर उपकार. अवश्य - करना चाहिए यदि उपकार 
न करे तो वह श्रविवेकी है । 


( रे८ ) 


५३. भआयु को अंजुली के जल समान अस्थिर जानकर 
ससार में लीन नही होना चाहिए, तेरा-मेरा नही करना चाहिए 
यदि ऐसा करे तो वह अविवेकी है । 

४५४ बिना घृत डाले ही तृष्णा रूपी अग्नि की ज्वाला 
उठती रहती है, उसमें परिग्रह रूपी घृत डालकर शीतल होने 
की आशा न करनी चाहिए, जो शीतल होने की आशा रखता 
है, वह अ्रविवेकी हैं | 

५५. शास्त्र में कही गई नरक की भ्रनत वेदना को सुनकर 
और भअ्रच्छी तरह समझ कर आत्मा को समभकाना चाहिए 
और पाप से डरना चाहिए, अगर न डरे तो वह अविवेकी है। 

५६ वुद्धावस्था आजाने पर शक्ति नष्ट होजात्तो है. हाथ 
पाव शिथिल हो जाते हैं । नेत्र की शक्ति क्षीण हो जाती है । 
ऐसी हालत में घन की लालसा न रखनी चाहिए । वृद्धावस्था 
मे जो धन की तृष्णा रूपी अग्नि-से नित्य जलता रहता हे 
वह श्रज्ञानी है । । 

५४७. भ्रज्ञानी जीव सारे दिन हाथ धन, हाय घन करता 
हआा घथे में मस्त रहता है, राज्ि प्रमाद में बिताता है, लेकिन 
दो घन्टे भी समता घारण कर घममें साधन नही करता वह 
श्रज्ञानी है क्योकि ५० हाथ की रस्सी कुए डालकर दो हाथ 
रप्सी भी भ्रपने हाथ में'नही रखता है । 

५८. भूठ तथा पाप का उपदेज्ञ नही देना चाहिए, आत्मा 
को हानि पहुंचाने वाली कुविद्या लोगों को नही सिखाना 
चाहिए भ्रनर्थ नही करना चाहिए क्योकि इन कार्यों से आत्मा 
नरक गति पाकर शअ्रनन्त दुख भोगता हे । 


( ३६ ) 


५९, संसार में जीवों को मरते हुए प्रत्यक्ष देखकर मरने 
का भय रखंना चाहिए। अ्रपनें को अविनाशी नहीं समझना 
चाहिए । लक्ष्मी को चचल तथा कुटुम्ब परिवार आदि को 
क्षणभंगुर समझता चाहिए, श्रगर ऐसा न समझे तो वह 
भ्रज्ञानी है । 

६०. ज्ञानी पुरुष ससार के निकम्मे काम नहीं करते, 

किन्तु श्रनत काल को दूर करने के लिए निज ज्ञान प्रकट करने 
वाले श्रेष्ठ कार्य करते है, लेकिन अज्ञानी लोग इससे उल्टा 
करते हैं । 

६१. अज्ञानी लोग ससार में निकम्मे कामों को अच्छा 
मसभते हैं और उसी में परिश्रम करते हैं तथा निज ज्ञान को 
प्रगट करने वाले श्रेष्ठ कार्यो को व्यर्थ समभते हैं । 

६२. अ्रज्ञानी जीव श्रपना नाम करने के लिए, कीरति 
विस्तार के लिए अनेक प्रारम्भ करते है, बड़े-बड़े पाप करते 
हुए भी भय नहीं खाते, लेकिन वे ऐसा नहीं समभते कि उसका 
फल हमें अनेक भवों में दुख भोगना पडेगा । 

६३. पूर्व जन्म के पुण्य से लक्ष्मी प्राप्त हुई है, उस लक्ष्मी 
के निमित्त से अनेक कुक करे वह अविवेकी है । 

६४. श्रज्ञानी जोव शक्ति होने पर धर्म कार्य नहीं करते 
श्रात्मा का कल्याण नही करते, किन्तु जब इन्द्रियां शिथिल और 
बलहीन हो जाती है, तब धर्म पालन की इच्छा करते हैं। 
भला अग्नि लग जाने पर कुआं खोदना बुथा नही तो क्‍या है। 

६५. हर एक प्राणी को क्षमा, दया, विनय नियम, शील, 
संतोष, घेयें और गंभीरता आदि उत्तम बुंणों को बढ़ाने का 


( ४० ) 


अभ्यास करना चाहिये । 

६६ हिसा, भूठं, चोरी, कुंशील, दुराचार, ईर्षा और कपट 
इत्यादि भ्रनेक दुर्गणो को छोडना चाहिये । जो नेंहीं छोड़ेता 
वह अविवेकी है । 

६७ धर्म पर श्रद्धा रखनो चाहिए, घम्म की प्रभावना करनी 
चाहिए, काल का चक्र सिर पर धूम रहा है, ईंसलिये एक 
क्षण का भरोसा नही । सदेव घर्मं सेवन करते रहना चाहिए, 
जो नही करते वे श्रविवेकी हैं । 

६८ श्रज्ञानी लोगो को ठगने के लिए तथा प्रश्न करने के 
लिए घर्में का नाम रखकर उपदेश देने वाला व्यक्ति ख्याति, 
लाभ श्र पूजा का इच्छुक श्रविवेकी है। 

६६ अपने को और दूसरो को सुखी बनाने का प्रयत्न करना 
चाहिये । जो भनुष्य भ्रपने को सुखी और दूसरो को दुखी 
देखकर खुश होता है, दुखी जीवों को हसी करता है, दुबेल 
अपगः तथा दरिद्र को देखकर करुणा नहीं करता वह 
झविवेकी है । है । 

, ७० ज्ञान पाने का सार श्रपनी श्रात्मा का कल्याण करना 
दूसरे जीवों को उपदेश देना, ज्ञान के साधन.....पुस्तक; कलैम, 
दवात श्रादि देना, ज्ञान दान देना तथा दिलाना श्राद्वि है। 
लेकिन जो ज्ञान-शक्ति होने पर भी परोपकार नही करता, 
वह अज्ञानी है । 

७१ धर्म ध्यान, व्रत, नियम, पच्चखाण, दान भ्रौर तपस्यादि 
धर्म कायें करते किसी को नही रोकना चाहिये जो रोकता 
है, वह भ्रविवेकी है, भौर तीब्र भ्न्तराय का बन्ध करता है । 


(४१ ) 


* ७२, कुव्यसनी; हिसक, भूठा, गंवार, कायर, चोर, भ्रन्यायीं, 
चुगलखोर, ईर्षा भाव वाला, क्रोधी, मानी, मायावी, लोभी 
गौर घैयें रहित आदि दुर्जंन्ों की संगति तही करना चाहिये। 
जो इनकी संगति करके श्रपने ज्ञानादि गुण की इज्जत बढ़ाना 
चाहता है, वह भ्रविवेकी है। 

७३. कोधघ, लोभ, भय और हँसी इन चार कारणों द्वारा 
जो भूठ बोला जाता है, वह भूठ बोलना महापाप है। अब हे 
चेतन! जो तू अपना आत्मा का कल्याण करना चाहता है 
तो अ्रसत्य का त्याग कर दे। जो उक्त बातों को जानकर भी 
त्याग न करे, वह अविवेकी है । 

७४, क्लेश, हँसी, मैथुन, राग, शोक, चिन्ता, निद्रा, बैर, 
तृष्णा और परनिन्‍्दा य. दस बातें घटाने से, घट सकती हैं, 
बढ़ाने से बढ़ सकती हैं | इसलिये ज्ञानी को धटानी चाहिये । 


७५. ज्ञान बढ़ाने के लिये निम्न लिखित दस उपाय हैं... 
आहार थोड़ा करना, निद्रा थोड़ी लेना, थोड़ा बोलनां, 
विद्वानों की संगति, क्रोध नहीं करना, विनय का पूर्ण पालन 
करना, पंचेन्द्रियों को वश में करना, अ्रनेक शास्त्रों का मनन 
करना, ज्ञानवान गुरु से पढ़न।, पूर्ण उद्यम करना, इन उपायों 
से ज्ञान की वृद्धि करता चाहिये, यदि न करे तो शज्ञानी है। 


७६, जीव को निम्नलिखित दस प्रकार की सामग्री 
मिलना महादुलंभ है-..-मनुष्य जन्म, झाये देश, उत्तम कुल, 
लम्बी श्रायु, इन्द्रियों की पूर्णता, निरोग' शरीर, साधु संतों की 
सेवा, सूच सिद्धांत का सुनना, धमम की श्रद्धा करना, काय क्लेश 
करके धर्म ध्यान करना, यह सामग्री मिलने से जो धर्म में 


( ४२ ) 


रुचि रखकर परिग्रह त्यागकर ज्ञान ध्यान तप में लीन न हो 
उसे अविवेकी समझना । 


७७ शत्यन्त दुर्लभ वस्तु को पाकर उसकी बडी यत्न से 
रक्षा करनी चाहिए । श्रज्ञानी लोग मोहवश कुटुम्ब परिवार 
ऐश्वर्य आदि में फसे रहते हैं। मेरा-तेरा करते रहते है, 
परन्तु यह नही समभते कि यह सब यही पडा रह जायेगा 
झ्रौर कुछ भी साथ नही जाएगा, एक धर्म ही साथ जाने 
वाला है| जो इस धर्म को नही सम्भालता वह श्रज्ञानी है । 


७८. धर्मं-धर्म सभी कहते है, लेकिन धर्म वह है जो ससार 
के दुःखो से छुठढाकर असली सुख का स्थान मोक्ष--जो सब्र 
प्रकार के कर्मों से रहित श्रवस्था है-.उसमे पहुचा दे, क्रोध 
मान माया लोभ का त्याग करने से चारित्र बढता है, उस 
चारित्र से ज्ञानावरणीय आदि कर्मो का क्षय होकर अ्रनत 
ज्ञान-दर्शन आदि ग्रुण प्रगट होते है, फिर जीव को मोक्ष 
प्राप्त होता है । 


७६९. ससार के सब जीव विषय-कषाय में फंसे हुए अपनी 
स्वार्थे की बातें करते है। स्वार्थ का शुभ मार्ग बडा कठिन 
है । एक सम्यग्दृष्टि भव्य आत्मा स्वाथं और परमार्थ का 

सच्चा मार्ग जानता है। उसका हृदय सब विषयो से रहित है, 
सत्य बचन बोलता है। वह किसी का विरोधी नही; है, उसे 
पर्याय सम्बन्धी बुद्धि नहो है, इसलिए वह मोक्ष-मार्ग में लगा 
है। अपनी आत्मा को देह से भिन्‍तर समभकर मुनि ब्रत घारण 
किए है, उसकी सेवा करना ज्ञानी का कत्तंव्य है । 


८० ससार मे कोई प्राणी सुखी नही है, जहां देखो वहां 
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जीव कर्मो के कारण दुखी ही दिखाई देते हैं:कितने ही अज्ञात, 
जीव संसार में ही सुख मान रहे हैं, परन्तु यहे' मानना, ज़- 
है। यदि अग्नि मे शीतल गुण हो तो संसार॑न्‍्से-..सुख:ही, 
इसलिए जब तक ससार का त्यागकर मोक्ष-मार्गे प्राप्त न 
हो भ्रर्थात्‌ मुनि व्रत स्वीकार न करे, तब तक दुखी ही है । 

८१. है चेतन तू इस ससार मे क्‍यों भ्‌ ला रहा है? अ्ज्ञान 
दशा में पड़ा हुआ मेरा-तेरा कर रहा है ? संसार में कोई 
क्रिसी का नही है। जिसका स्वार्थ सिद्ध होता है वह प्रसन्‍्त 
श्रौर स्वार्थ सिद्ध नही होता वह नाराज हो जाता है। भरे 
भोले जीव, तुझे कुछ नही सूझृता, लेकिन फिर बहुत दुख 
भोगना होगा । ऐसा विचार करके मोह को हटा दे। जो 
नही हटाता तो वह श्रजणानी है । 


८२. है जीव ! तूने पूर्व जन्म में भ्रच्छा पुण्य उपार्जन नहीं 
किया था, अतः दुख पा रहा है, अगर अ्रव भी पुण्य संग्रह 
नही करेगा तो आगे भो दुख भोगना पड़ेगा | तेरी आजीविका 
पराधीन है, भ्रतः पाप कर्म छोड़ पुण्य कर्म कर | जो नही 
करेगा तो वह अज्ञानी है । 

परे, है जीव ! तू पाप से घन संग्रह करके यह सोचता है 
कि यह दुख में काम आदेगा, यह सोचना तेरी भूल है। पापो- 
दय से लक्ष्मी नष्ट'हो जाएगी । इसलिए श्रात्मोद्धार कर अगर 
न करेगा तो तू अन्नानी है। 


८४. है जीव | तू पेट के लिए अ्रनर्थ कर्म से पाप बन्ध क्‍यों 
करता है ? प्रारव्ध के अनुसार जरूर मिलेगा। पाप से कुछ 
नहीं मिल सकेगा । ऐसा विचार कर, आत्मा में लीन हो । 
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यदि आत्मा में लीन न होगा तो अज्ञानी है। 

८४५० दीपक सबको प्रकाश देकर भी अपने नीचे श्रन्धकार 
रखता है, ऐसे ही अ्ज्ञानी जीब पर उपदेश में निपुण होकर 
भो अपनी तरफ से अयोग्य रहते हैं। अपने श्रज्ञान को नहीं 
मिदाते । हे जीव ! तू कर्मों का नाश करके मोक्ष प्राप्त कर 
ले । क्षमा, विनय, सतोष, सत्य को धारण कर । इनको यदि 
धारण न करेगा तो शज्ञानी है । 

८६ संसारी जीव इच्छानुसार बात बना भगड़ते हैं, तत्व 
की बात नहीं समभते । काम, क्रोध, लोभ के त्याग से जीव की 
विशुद्धि होती है। इसके बिना त्यागे मुक्ति श्रसम्भव है । 
कामी, क्रोधी के त्याग झौर नियम व्यर्थ हैं । ऐसा विचार 
वाद विवाद में अपना अमुल्य समय न खोबो । 

८७ मनुष्य वही है जो भात्मोद्धार में प्रयत्नशील हो । 

८८ मनुष्य का सब से बड़ा गुण सदाचार और विश्वास- 
पात्रता है । 

८६. मनुष्य वही है जो श्रपनी प्रवृत्ति को निर्मल 
करता है । 

९०. आत्म-गौरव इसीमों है कि विषयों की तृष्णा से 
बचा जावे । मानव पर्याय का अमूल्य समय न खोबो । 

६१ वह मनुष्य मनुष्य नही, जो निरोगः होने पर भी 
झात्म कल्याण से विमुख हो । 

६२. मनुष्य वही है जो अपने वचनों का पालन कंरे | 


६३ संसार स्नेहमय है। इस स्नेह पर जिसने विजय 
प्राप्त करली वही मनुष्य है ।- 
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९४. मनुष्य पर्याय की सार्थकता ईसी में है कि निष्कपट 
रहे । 

&५, सब से ममत्व त्यागकर अपना भविष्य निर्मल करो । 

६६- सत्संग से इन्द्रिय संयम और मन की शुद्धि होती 
है। इसलिए सत्संग का निरंतर प्रयत्न करते रहो । 

€७, सांसारिक आत्मा के तीन बलहो ते हैं... (१ )कायिक, 
(२) वाचनिक, (३) मानसिक । जो बक्तिष्ठ होते हैं, वे ही 
जीवन का वास्तविक लाभ ले सकते है । 

६८. जिनका कायबल श्रेष्ठ है, वे ही मोक्ष पथ के पथिक 
बन सकते हैं । इस प्रकार जब मोक्ष मार्ग में भी कायबल की 
श्रेष्ठता आवश्यकता है तो सांसारिक कार्य इसके बिना कैसे 
हो सकते हैं ? ः 

६९. जिनमें बचन बल था, उन्हीके द्वारा आजतक 
मोक्षमार्ग की पद्धति का प्रकाश हो रहा है। उन्हीं की भ्रका- 
टय युक्तियों और तकों द्वारा बड़े बड़े वादियों का गर्व दूर 
हुआ है । 

१००. मनोबल में वह शक्ति मौजूदा है, जो भ्रनंत जन्म 
जित कलकों की कालिमा को एक क्षण में पृथक कर 
देती है । ््ि 


स्त्रियों के मूल गुण 

ससार में समाज रूपी शकट (गाडी) दुनियन्त्रित 
पद्धति से तब ही चल सकता है, जब उसके पुरुष और स्त्री 
रूपी दोनों चक्र एक सरीखे सुदृढ और सदाचारी होवें | 

जैसे पुरुष का विद्वान होना श्रावश्यक है, उसी प्रकार 
किबहुना उससे भी अधिक स्त्री का विदुषी होना आवश्यक 
क्योकि स्त्री पुएष की जननी है । विदुषी माता का पुत्र 
अवश्यय, ही विद्वान होता हैं । 

बालको में अनुकरण करने की शक्ति बहुत तीत्र होती 
है । विदुषी माता का पुत्र भ्रपनी माता के सम्पूर्ण सद्गुणो 
का श्रनुकरण करके जगत मान्य हो जाता हैं । 

गृह (घर) वही है, जिसमे सदाचारिणी श्रौर विदुषी 
गृहणी (घर वाली हो,) काष्ठ मिट्टी के ढेर को गृह नही 
कहते हैं । 

स्‍त्री की शोमा पतिव्रत हैं, और उस पतित्नत की सच्ची 
पालन तब तक नही हो सकती, जब तक कि वह सुशिक्षिता 
विद्यावती नही हो । अ्रतए पतित्नतव घर्मं से सुशोभित होने के 
लिये स्त्री का बिद्या पढ़ना मुख्य कर्तव्य है । 

शील रत्न को जो स्त्री अपने हृदय मे धारण किये हैं, 
उसे संसार के अन्य चमकते हुए रत्नो के आभूषणो को 
आवश्यकता नही है । 

उस रति-रभा के रूप को जीतने वाली स्त्री से जो कि 
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पर-पुरुष रत है, वह कुरूपिनी, दरिद्रा, भिखारिणी हजार 
गृणी अच्छी है जो कि अपने पति को ही अपना सर्वेस्व 
समभती है । 

विचार दृष्टि से देखा जावे तो स्त्री के लिये पति सेवा 
के अतिरिक्त और कोई ब्रत उपवासादि महत्‌ फलप्रद नही 
है । जो स्त्री पतिक्रता है, उसके सम्पूर्ण ब्रतों का पालन स्वयं 
हो जाता है, परन्तु जो दुराचारिणों है वह नाना प्रकार के 
त्रत उपवास करती हुई भी दुर्गति की पात्र होती है । 

स्त्रियों का परम सुन्दर झ्राभूषण लज्जा है सदाचारिणी 
स्वतन्त्रता का तिरस्कार करती है। वे बालापन मे पिता के, 
युवावस्था में पति के और वृद्ध काल में पुत्री के अधीन ही 
रहती है वह पारतत्य छित्रियों के शीलरक्षा का अ्रजेय किला है। 

स्त्रियों को एक शरीर से दो जन्म धारण करने पडते 
हैं। जिस दिन पत्ति के घर में प्रवेश होता है, स्त्री के द्वितीय 

जन्म का वही पहला दिन है। पहले जन्म की शिक्षा दूसरे 

जन्म में उसे सुखी और यशस्वी बनाती है | दूसरा जन्म बड़ी 
सावधानी से श्रतिवाहित करना चाहिये । 

अपने पति के प्रत्येक कार्य में जो मंत्री का कार्य देती 
है, सेवा करने में जो दासो के समान हैं, भोजन कराने. में जो 
माता का भाव धारण करती है, शय्या में जो रभा के तुल्य 
सुखदायिनीं है। पृथ्वी के समान जिनमें क्षमा है और जो 
सम्पूर्ण गृह को धर्म मार्ग पर चलती हैं । वह स्त्री, स्त्री हैं । 

पति के प्रत्येक आझराचार विचार और शरीर की 
व्यवस्था जो सहस्न नेत्रों से देखतो हैं, परन्तु 'पर पुरुष की 
श्रोर देखने में जो नेत्र शक्ति हीन है वही स्त्री सुदृशी हैं । 
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“*स्त्रियों“कें नष्ठ होने के सात द्वार हैं । पिता के घर 
स्वतंत्रता से रहना, मेलो मे जाना, पर पुरुषों के साथ वार्ता- 
लाप का सम्बन्ध रखना, पत्ति का निरतर विद्वेश में रहना, 
पुंश्चलि संगति रखना, श्रक्षर शत्रु रहना और पति का बुढ़ापा । 

द्रोपदी, सीता, श्रंजना सुन्दरी, मनोरमा सुलोचना श्रादि 
जितनी पुराण प्रसिद्ध सच्चरित्र स्त्रियां हुई हैं वे पढ़ी लिखी 
पडित थी, अतएव कहा जा सकता है कि स्त्रियों को 
सच्चरित्रा बनने मे निर्मेल विद्या एक कारण है । 
जब तक स्त्रियाँ शास्त्र विहित श्रावक कर्मो को भप्रर्थात्‌ 
गृहस्थ के भ्राचार विचारो में दक्ष नही होगी, तब तक पुरुष 
अपने घ॒र्मं की भली भाति रक्षा करने में समर्थ नही हो 
सकते । 
स्त्रियाँ स्वभावत. पडिता होती हैं। उनके कोमल, कम- 
नीय हृदय पर सविद्या बहुत शीघ्र प्रपना श्रधिकार जमा लेली 
हैं, स्त्रियो को धर्म शिक्षा देना गृहस्थ जीवन का धर्म है। 
सत्रो का अपने धर्म से एक बार ही पतित होना श्रसह्य 
भ्रक्षम्य और कुल विप्लवकर है। इसलिये उसे अपने धर्म में 
स्थिर रहने के लिये अपने प्राणों से भी श्रधिक सचेत रहना 
चाहिये । 
क्षण भर के सुख के लिये कामाघ होकर जो स्त्रियां 
पतित हो जाती हैं, वे अपने को श्रपने हाथ से एक बड़े भारो 
भारी भयानक समुद्र में पटक देती हैं, नरकों के घोर दु.खों 
में उन्हें अ्रनेक सागर पड़े-पडे बिलबिलाना पड़ता है । 
स्‍त्री की पर्याय स्वभाव से ही निद्य और पामर कही 
,जाती “है, परन्तु वह सह्िद्या सदाचार और सुशीलता से 
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जगद्वन्ध और परम पवित्र भी मानी गई है। वुहाण असिद्ध 
रित्रयों का लोग आज आदर दृष्टि से नामोच्चारण करते है । 


स्‍त्री से जगत पृज्य सव्वेज्ञ देव उत्पन्न होते हैं। सर्वेज्ञ देव 
तीथंकर से मोक्ष मार्ग का प्रकाश परम हितकारी झ्ास्त्र 
उत्पन्न होता है । शास्त्र से संसार के पाप समूह नष्ट होते हैं 
झौर पापों के नाश होने से बाधा रहित सुख की प्राप्ति होती 
है। इस प्रकार परम्परागत मोक्ष सुख की देने वाली सदा- 
चारिणी कुलीन स्त्रो को पवित्र जानकर सज्जन स्वीकार 
करते है । 


मंगल रूप भक्ति रस के सुमन 
चाहे अक्षर ज्ञान से, अज्ानी हूं नाथ । 
फिर भी भक्ती प्रबल है, तुम्हे नमाऊ माथ ॥१ 


सोकर उठते ही प्रातः जो, जिनवर के दशेन करता है। 
उसका हो जाता जन्म सफल, तीर्थ करपद को पाता है ॥२ 


सकल महोत्सव उस घर होंगें, जहँ जिनवाणो होय प्रकाश । 
भव्य जीव पढ़ समकित धारें, करते भ्रष्ट कम का नाश ॥३ 


प्न्ध कूप सम मातृ उदर मे, पड़ा हुआ था मैं भगवान । 
पुण्य योग से बाहर निकला, मिला आपका दर महान ४ 


दिन में रवि से निशि मे शशि से, नहीं प्रयोजन रहा मुझे । 
नाश हो गया सारा ही तम, प्रभु की वीतराग छवि से ॥५ 


इवेत सुगन्ध कोटि पुष्पों से, मन्त्र राज जो जपते है। 
चक्रीपर को सहज पाय कर, मुक्ति वधू को वरते है ॥६ 


धर्म भावना 


(श्री १०८ स्व०मुनि श्री सुध्मंसागरजी रचित) 

इस संसार में यह दयामय धर्म चिन्तामणि रत्न के 
समान है अथवा महा कल्पवृक्ष के समान है, यही धर्म समस्त 
सिद्धियों की निधि है और यही धर्म संसार से पार कर देने 
वाला है। इसी धर्म को भगवान जिनेन्द्र देव नें निश्चय और 
व्यवहार के भेद से दो प्रकार का बतलाया है.....इनमें से 
पहिला निश्चय धर्म परमार्थरूप' है, वस्तु स्वभाव रूप है, 
अमूर्त है, क्रियारहित है, नित्य है, आत्ममय तत्व से अभिन्न 
है भौर शुद्ध श्रात्ममयय है। यह निदचय धर्म सिद्धों में ही 
होता है, अन्य किसी जीव में नहीं होता । दूसरा व्यवहार 
धर्म दयामय है, सबका हित करने वाला है, लौकिक है, 
व्यवहार है और चारित्रमय है। जो व्यवहार धर्म है वही 
लौकिक धर्म है। भगवान जिनेन्द्र देव के शासन में व्यवहार 
धर्म और लौकिक धर्म में कोई भेद नहीं हैँ वह व्यवहार धर्म 
क्रियारूप है, चारित्ररूप है, भ्ौर स्वगें, मोक्ष के समस्त सुखों 
को देने वाला है। जो धर्म इन संसारी जीवों को पाप रूपी 
कीचड़ से उठाकर मोक्ष पद में विराजमान कर दे, उसको 
व्यवहार धर्म कहते है । जैन शास्त्रों में श्रणुत्नत और महात्रत 
के भेद से उसके दो भेद बतलाये हैं ' 

भगवान जिनेन्द्र देव ने साध्य-साधक के भेद से उस 
धर्म के दो भेद बतलाये हैं । परमार्थ धर्म साध्य है और 
लौकिक वा व्यवहार धर्म साधक है । जैनघर्म में जितने 


( *२ ) 


लौकिकाचार निरूपण किये गये हैं प्रथवा गृहस्थ और 
भुनियों के जो-जो घ॒र्म॑ निरूपण किये गये है, वह सब घ्मे 
का स्वरूप समभना चाहिये । 


वत्थुसुहावो धम्मो उत्तमखभादि दस लक्खणों धम्मो । 
रयणत्त पंचधम्मो जीवाणं रक्‍्खण धस्मों ॥ 

प्रायश्चित्तादिक सब उसी धर्म के उत्तर भेद हैं। उसी 
धर्म के उत्तम क्षमादिक दस भेद हैं, श्रथवा रत्नत्रय आदि 
अनेक भेद है, यही घर्म ससार रूपी समुद्र से पार कर देने 
वाला है और कर्मों को नाश कर देने वाला है। इसी धर्म के 
बिना इस जीव मे भ्रनेक महा दु खो की परम्परा प्राप्त को 
है । इसलिए समस्त प्रयत्न करके इस श्रेष्ठ धर्में को घारण 
करूगा और व्यामोह उत्पन्न करने वाले समस्त मिथ्या मतों 
का त्याग करूंगा | भव्य जीवों को मोक्ष प्रदान करने वाले 
इस निर्मल श्रेष्ठ धर्म को सदा पालन करते रहना चाहिये, 
जिससे कि आकुलता रहित, रोग रहित, नित्य सुख को 
प्राप्ति हो जाय | जो ससार, शरीर, धन भ्ौर भोगो से 
विरक्त हैं, ऐसे महात्माओ्रों को बारह भावनाञ्रों का चिन्तवन 
कर विषयों की इच्छा छोड़ देनी चाहिये, श्रात्मा को शुद्ध 
करने वाले श्रौर भावनाओं से भरपूर, ऐसे उस भव्य पुरुष 
को श्रेष्ठ चारित्र के पालन करने में लग जाता चाहिये और 
जैन दीक्षा को घारण कर सुधर्म या श्रेष्ठ धर्म को धारण 
करना चाहिये। 


श्री श्री ओ १००८ देवाधिदेव मगवान 
ऋषभदेव की स्तुति 
(श्री १०८ श्री मुनिराज सुधर्मसागरजी महाराज विरचित) 


क्री नाभिसुनोः पदपु डरीकः, 
श्रियंविधत्तात्सुत शांति रूपस्‌ । 
य॑ प्राप्य भव्या श्रति दुल॑भंतं, 
गच्छन्ति पारं भवदुःख वाधें: ॥१॥ 
श्र. भगवान श्री ऋषभदेव के चरण कमल हम भव्य 
जीवों को सम्पग्द्शन-ज्ञान-चारित्र रूपी लक्ष्मी देवें। वह 
रत्नन्नय रूपी लक्ष्मी सुख स्वरूप है तथा शांति स्वरूप है, उन 
भगवान ऋषभदरेव के श्रत्यन्त दुर्लेभ चरण को पाकर ही भव्य 


जीव इस श्रपार संसार के महादु'ख रूपी समुद्र से पार हो 
जाते हैं ॥१॥ 


वेदेहतो चर्णमयीं व्यवस्थां, संस्थापयामास जंगद्धिताय । 
ग्रमादिसुष्टेः प्रभवस्य बीज॑,कार्यक्रमं यो व्यरचत्सुसुष्दा ॥२ 
अ्रथ .विदेह क्षत्र में क्षत्रिय वैश्य शूद्र जेसी वर्ण व्यव- 

स्‍्था श्रनादि काल से चली आा रही है यही वर्ण व्यवस्था 
आदि सुष्टा भगवान ऋषभदेव ने संसारी जीवों का हित 
करने के लिए स्थापना की । तथा अनादि काल से चली आई 
इस सृष्टि को सदा प्रचलित रहने के कारण जो भी कार्य क्रम 
थे वे सत्र भगवान ने प्रगट किये ॥२॥ 


( ४४ ) 


अनादि सस्कार बिध तदानीसुद्घोषयामास स आदिसृष्ठा । 
सस्कार योगीन च कसेभुमो, शिव प्रवृत्तिद्व भवेत्सदेव ॥३ 


ग्र्थ --आरादि सृष्टा भगवान ऋषभदेव ने उसी समय 
अर्थात कर्म भूमि के प्रारम्भ में ही अनादि काल से चली 
आई सस्कार विधियों की भी घोषणा की थी सो ठीक है 
क्योकि इस कर्म भूमि मे संस्कारों के निमित्त से ही सदा मोक्ष 
की प्रवृति होती है ॥३॥। 


श्रनादि रत्नत््य. चिन्ह रूप, यज्ञोपवीतं स्वयसत्र येन । 
घृतनिजान्‌ तान्‌ भरतादि पुत्नान्‌,सस्कारशुद्ध॑ भुविधारयतत्‌ ॥४ 


अर्थ--रत्नत्रय का चिन्ह स्वरूप यह यज्ञोपवीत अनादि 
काल से चला आ रहा है। इस ससार में सस्कारों को शुद्ध 
बनाये रखने के लिए भगवान ऋषभदेव ने उसे यज्ञोपवीत 
को स्वयं धारण ,किया और श्रपने भरत बाहुबलि आदि 
समस्त पुत्रों को घारण कराया था ॥४॥- 
राज्य व्यवस्थां नगरादि रूपा, नीति चतुर्दाशुभ कार्य रूपाम्‌ । 
सम्नाठ जिनेन्द्र: पुरदेवराजः, सस्थापयामास जगद्धिताय ॥५ 

श्र॒थ.... सम्राट जिनेंन्द्रदेव भगवान ऋषभदेव ने संसारी 
जीवो का हित करने के लिये शुभ कार्यो की प्रचलित करने 
पाली नगर गाव पदुनादि रूप राज्य व्यवस्था स्थापना की 


थी तथा साम-दाम-दड-भेदरूप चार प्रकार की नीति स्थापना 
की थी ॥५॥॥ 


तदा प्रजानों सजानो युगादों, हित समस्तनिरेपेक्षव॒त्या । 
शुभ सदाचारमय चक्र, सुष्टाततोसो सजिनस्तदानीम्‌ ॥६ 


( ४४५ ) 


अर्थ....उस समय कर्म भूमि के प्रारम्भ में भगवान ऋषऊा 
देव ने निरपेक्ष वृत्ति से प्रजा का हित करनेवाले, कल्याण 
करनेवाले श्रौर सदाचार को बढ़ाने वाले ऐसे समस्त कार्यो 
की प्रवृत्ति बतलाई थी । इसलिये वे भगवान ऋषभदेव उस 
समय सुष्ठा विधाता, ब्रह्मा व आदि ब्रह्मा के नाम से कहे 
जाते थे ॥६॥ 


दीघेंण. कालेन गतंप्रणछ्ट 
श्रेयः स्वरूपं भुचि सोक्षमागंस्‌ । 

देवी सभायां प्रकटीचकार 
बंदामि तं॑ ब्रह्मजिनं युगेशम्‌ ॥७ 


ग्रथ--समस्त जीवों का कल्याण करने वाला यह मोक्ष 
मार्ग इस भरत क्षेत्र में बहुत दिनों से नष्ट हो रहा था। 
उसको भगवान ऋषभदेव ने अपनी समवशरण-सभा में प्रगट 
किया था। ऐसे आदि ब्रह्मा को और इस युग के स्वामी 
भगवान ऋषभदेव को मैं त्रियोग हारा नमस्कार करता 
हूँ ॥७॥। 


ससार सोख्याय जलांजली यो, 
दत्वा च त्यकत्वा सुख राज्य भोगम । 
कृत्वा तपस्तीव्तरं प्रदीप्त, 
कर्माण चोदभद्य जगाम सोक्षम्‌ ॥८ 
आर्थ-.भगवान ऋषभदेव ने सबसे पहले साँसारिक सुख 


को तिलांजलि दी । फिर सुख झौर राज्य के भोगों का त्याग 
किया तथा अत्यन्त तीज्न और घोर तपर्चरण किया । उस तप- 


( ५६ ) 


इचरण से कर्मो का नाश किया और फिर वे भगवान मोक्ष 
में जा विराजमान हो गये ॥८॥। 


त्व॑ नाथ ! सीतोसिपुराण वेदे, 
जगत्पिता शासक आदि सुष्टा। 

विभुः स्वयभुः शिव भुरजन्सा, 
आदीइवरो लोकपिता महोव्रा । ६ 


भ्रथे-_है नाथ ! अनादि काल से चले श्राये स्याह्रादमय 
श्रुत ज्ञान से आप जगत्पिता, शासक, श्रादि सृष्टा, विभ 
(ज्ञान के द्वारा स्व न्र व्यापक) , स्वयभू (अपने झ्ाप उत्पन्न 
होनेवाले) शिवम (जिनका जन्म सब जीवो को कल्याणमय 
हो), अजन्मा (जन्म रहित), भ्रादीर्वर और तीनो लोको 
के पितामह श्रादि नामों से कहे जाते है ॥६॥ 


वेद प्रकाशाय नम्नोस्तु तुम्य, 
संस्कारदात्रे च नमोस्तु तुम्थम्‌। 

वर्णादि कत्रेहि नमोस्तु तुम्य॑, 
मोक्षस्वरूपाय नमोस्तु तुभ्यम ॥१० 


श्रथे-हे प्रभो ! आप स्याह्वादमय (श्रुतज्ञान) को प्रका- 
शित करने वाले हैं, इसलिये श्राप को नमस्कार हो । श्राप 
संस्कारों का प्रचार करने वाले हैं, इसलिये आप को नमस्कार 
हो। आप वर्ण व्यवस्था को स्थापन करने वाले हैं, इस 
लिये आपको नमस्कार होवे और आझराप साक्षात मोक्ष स्वरूप 
हैं, इसलिये आ्रापको नमस्कार होवे ।,१०॥ 


( ४६ ) 


जगद्वस्ध शोर परम पवित्र भी मानी गई है। पुराण प्रसिद्ध 
स्त्रियों का लोग श्राज झ्रादर दृष्टि से नामोच्चारण करते हैं । 

स्त्री से जगत पृज्य सर्वेज्ञ देव उत्पन्न होते हैं। सर्वेज्ञ देव 
तीथंकर से मोक्ष मार्ग का प्रकाश परम हितकारी शास्त्र 
उत्पन्न होता है। शास्त्र से संसार के पाप समूह नष्ट होते हैं 
और पापो के नाश होने से बाधा रहित सुख की प्राप्ति होती 
है। इस प्रकार परम्परागत मोक्ष सुख की देने वाली सदा- 


चारिणी कुलीन स्त्रो को पवित्र जानकर सज्जन स्वीकार 
करते हैं । 


मंगल रूप मक्ति रस के सुमन 
चाहे शअ्रक्षः ज्ञान से, अज्ञानी हू नाथ । 
फिर भी भक्ती प्रबल है, तुम्हे नमाऊं माथ ॥१ 


सोकर उठते ही प्रातः जो, जिनवर के दर्शन करता है- 
उसका हो जाता जन्म सफल, तीर्थ करपद को पाता है ॥२ 


सकल महोत्सव उस घर होगें, जहँ जिनवाणी होय प्रकाश । 
भव्य जीव पढ़ समकित घारें, करते श्रष्ट कर्म का नाश ॥३ 


अन्ध कूप सम मातृ उदर मे, पडा हुआ था मै भगवान । 
पुण्य योग से बाहर निकली, मिला श्रापका दशे महान ४ 


दिन में रवि से निशि में शहि से, नही प्रयोजन रहा मुझे । 
नाश हो गया सारा ही तम, प्रभु की वीतराग छवि से ॥५ 


श्वेत सुगन्ध कोटि पुष्पो से, मन्त्र राज जो जपते है । 
चक्रीपर को सहज पाय कर, मुक्ति वध्‌ को वरते हैं ॥६ 


धर्म भावना 
(श्री १०८ स्व०मुनि श्री सुधमंसागरजी रचित) 

इस संसार में यह दयामय धर्म चिन्तामणि रत्न के 
समान है भ्रथवा महा कल्पवृक्ष के समान है, यही धर्म समस्त 
सिद्धियों की निधि है और यही धर्म संसार से पार कर देने 
वाला है। इसी धर्म को भगवान जिनेन्द्र देव नें निश्चय और 
व्यवहार के भेद से दो प्रकारं का बतलाया है.-...इनमें से 
पहिला निश्चय धर्म परमार्थरूप है, वस्तु स्वभाव रूप है, 
अमृत है, क्रियारहित है, नित्य है, श्रात्ममय तत्व से अभिन्न 
है भौर शुद्ध आत्ममय है। यह निश्चय धर्म सिद्धों में ही 
होता है, अन्य किसी जीव में नही होता । दूसरा व्यवहार 
धर्म दयामय' है, सबका हित करने वाला है, लौकिक है, 
व्यवहार है और चारित्रमय है। जो व्यवहार धरम है वही 
लौकिक धर्म है। भगवान जिनेन्द्र देव के शोसन में व्यवहँर 
घ॒र्मं और लौकिक धर्म मे कोई भेद नही है वह व्यवहार धर्म 
क्रियारूप है, चारित्ररूप है, भ्रौर स्वर्ग, मोक्ष के समस्त सुखों 
को देने वाला है |. जो धर्म इन संसारी जीवों को पाप रूपी 
कीचड़ से उठाकर मोक्ष पद में विराजमान' कर दे, उसको 
व्यवहार धर्म कहते हैं। जन शास्त्रों में भ्रणुत्नत श्रौरः महाब्रत 
के भेद से उसके दो भेद बत्तलाये हैं 

भगवान जिनेन्द्र देव ने साध्य-साधक के भेद से उस 
धर्म के दो भेद बतलाये है। परमार्थ धर्म साध्य है और 
लौकिक वा व्यवहार धर्म साधक है । जैनधर्म में जितने 
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लौकिकाचार निरूपण किये गये हैं अ्रथवा गृहस्थ और 
मुनियों के जो-जो घर्मं मिरूपण किये गये हैं, वह सब घम्म 
का स्वरूप समभना चाहिये । 


वत्थुसुहावों धम्मो उत्तमखमादि दस लक्खणों धस्सों । 
रयणत्त पंचधम्मो ' जीवाणं रक्‍्खण घम्मो ॥ 

प्रायश्चित्तादिक सब उसी घर्म के उत्तर भेद हैं । उसी 
धर्म के उत्तम क्षमादिक दस भेद हैं, अथवा रत्नन्नय' आदि 
भ्रनेक भेद है, यही धर्म ससार रूपी समुद्र से पार कर देने 
वाला है और कर्मो को नाश कर देने वाला है। इसी धर्म के 
बिना इस जीव मे श्रनेक महा दु खों की परम्परा प्राप्त की 
है । इसलिए समस्त प्रयत्न करके इस श्रेष्ठ धर्म को घारण 
करूंगा और व्यामोह उत्पन्त करने वाले समस्त मिथ्या मतो 
का त्याग करूंगा भव्य जीवों को मोक्ष प्रदान करने वाले 
इस निर्मल श्रेष्ठ धर्म को सदा पालन करते रहना चाहिये, 
जिससे कि आाकुलता रहित, रोग रहित, नित्य सुख की 
प्राप्ति हो जाय | जो संसार, शरीर, घन और भोगो से 
विरक्त हैं, ऐसे महात्माओं को बारह भावनाओं का चिन्तवन 
कर विषयों की इच्छा छोड़ देनी चाहिये, श्रात्मा को शुद्ध 
करने वाले- और भावनाओं से भरपूर, ऐसे उस भव्य पुरुष 
को श्रेष्ठ चारित्र के पालन करने में लग जाना चाहिये और 
जैन दीक्षा को घारण कर सुधमें या श्रेष्ठ घर्म को धारण 
करना चाहिये। 


श्री श्री श्री १००८ देवाधिदेव मगवान 
ऋषमदेव को स्तुति 
(श्री १०८ श्री मुनिराज सुधर्मसागरजी महाराज विरचित ) 
श्री नाभिसुनोः पदपु डरीकः, 
श्रियंविधत्तात्सुतव. श्ञांति रूपम्‌ । 
य॑ं प्राप्य भव्या श्रति दुले भंतं, 
गच्छन्ति पारं भवदुःख वबाध: ॥१॥ 
भ्रथे-. भगवान श्री ऋषभदेव के चरण कमल हम भव्य 
जीवों को सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र रूपी लक्ष्मी देवें। वह 
रत्तत्रय रूपी लक्ष्मी सुख स्वरूप है तथा शांति स्वरूप है, उन 
भगवान ऋषभरेव के अत्यन्त दुलेंभ चरण को पाकर ही भव्य 
जीव इस श्रपार संसार के महादु'ःख रूपी समुद्र से पार हो 
जाते हैं ॥१॥ 
वदेहतों वर्णमयीं व्यवस्थां, संस्थापयामास जगड्धिताय । 
अनादिसुष्टे: प्रभवस्य बीज॑,कार्यक्रमं यो व्यरचत्सुस॒ष्ठा ॥२ 
अथ -विदेह क्षेत्र में क्षत्रिय वैश्य शूद्र जेसी वर्ण व्यव- 
स्था अ्रनादि काल से चली शभ्रा रही है यही वर्ण व्यवस्था 
आदि सृष्ठा भगवान ऋषभदेव ने संसारी जीवों का हित 
करने के लिए स्थापता की । तथा अनादि काल से चली झाई 


इस सृष्टि को सदा प्रचलित रहने के कारण जो भी कार्य क्रम 
थे वे सत्र भगवान ने प्रगठ किये ॥२॥। 
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अ्रनादि सस्कार बिध तदानीमुद्घोषयामास स आदिसृष्टा । 
सस्कार योगीन च कर्मभुमो, शिव प्रवृत्तिइ्च भवेत्सवेव ॥३ 


ग्रथं--आ्रादि सृष्टा भगवान ऋषभदेव ने उसी समय 
अर्थात कर्म भूमि के प्रारम्भ में ही श्रनादि काल से चली 
श्राई सस्कार विधियों की भी घोषणा की थी सो ठीक है 
क्योंकि इस कर्म भूमि मे संस्कारों के निमित्त से ही सदा मोक्ष 
की प्रवृति होती है ॥३॥। 


अ्रनादि रत्नन्नय. चिन्ह रूप, यज्ञोपवीत स्वयमत्र येन । 
धघृतनिजान्‌ तान्‌ भरतादि पुन्नान्‌,संस्कारशुद्धय॑ भुविधारयतत्‌ ॥४ 


अर्थ--रत्नत्रय का चिन्ह स्वरूप यह यज्ञोपवीत श्रनादि 
काल से चला भ्रा रहा है। इस ससार में सस्कारो को शुद्ध 
बनाये रखने के लिए भगवान ऋषभदेव ने उस यज्ञोपवीत 
को स्वयं घारण किया और श्रपने भरत वाहुबलि श्रादि 
समस्त पुत्रों को घारण कराया था ॥४॥ . , 


राज्य व्यवस्थां नगरादि रूपा, नीति चतुर्दाशुभ कार्य रूपाम्‌ । 
सम्राट जिनेन्द्र: पुर्देवराजः, सस्थापयामास जगद्धिताय ॥५ 


श्र्थ-..सम्राट जिनेन्द्रदेव भगवान ऋषभदेव ने ससारी 
जीवो का हित करने के लिये शुभ कार्यो की प्रचलित करने 
पाली नगर गाव .पटुनादि रूप राज्य व्यवस्था स्थापना की 
थी तथा साम-दाम-दड-भेदरूप चार प्रकार की नीति स्थापना 
की थी ॥५॥। ह 


डु 
+ 


तदा प्रजानो सजानो युगादो, हित्त समस्तनिरंपेक्षव॒त्या । 
शुभ सदाचारसय चकार, सृष्ठाततोसो सजिनस्तदानीम्‌ ॥६ 
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अर्थ-.उस समय कर्म भूमि के प्रारम्भ में सगवान ऋषश 
देव ने निरपेक्ष वृत्ति से प्रजा का हित करनेवाले, कल्याण 
करनेवाले श्रौर सदाचार को बढ़ाने वाले ऐसे समस्त कार्यों 
की प्रवृत्ति बतलाई थी । इसलिये वे भगवान ऋषभदेव उस 
समय सुष्टा विधाता, ब्रह्मा व आदि ब्रह्मा के नाम से कहे 
जाते थे ॥६॥ 


दोधेंग. कालेन गतंप्रणए्ट 
श्रेयः स्वरूप भुवि मोक्षमागम्‌ । 

देवी सभायां प्रकटीचकार 
बंदासि त॑ क्रह्मजिनं बुंगेशस्‌ ॥७ 


ग्रभं--समस्त जीवों का कल्याण करने वाला यह मोक्ष 
मार्ग इस भरत क्षेत्र में बहुत दिनों से नष्ट हो रहा था। 
उसको भगवान ऋषभदेव ने अपनी समवह्षरण-सभा में प्रगट 
किया था। ऐसे आदि ब्रह्मा को और इस युग के स्वामी 
भगवात ऋषभदेव को मैं त्रियोग द्वारा नमस्कार करता 
हूं ॥७॥ 


संसार सौख्याय जलांजली यो, 

दत्वा च त्यक्त्वा सुख राज्य भोगस्‌ । 
कत्वा तपस्तीब्रतरंप्रदीष्तं, 

कर्माणि चोदभद्य जगाम सोक्षम्‌ ॥८ 


अर्थ....भगवाव ऋपषभदेव ते सबसे पहले साँसारिक सुख 
को तिलांजलि दी | फिर सुख श्र राज्य के भोगों का त्याग 
किया तथा अत्यन्त तीत्र और घोर तपद्चरण किया । उस तप- 
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इचरण से कर्मों का नाश किया और फिर वे भगवान मोक्ष 
में जा विराजमान हो गये ॥८॥ 


त्व॑ं नाथ ! सीतोसिपुराण वेदे, 
जगत्पिता शासक श्रादि सुष्ठा। 

विभुः स्वयभ्रः शिव भुरजन्मा, 
आदीश्वरो लोकपिता. महोवा । & - 


प्रथे-हे नाथ ! अ्रनादि काल से चले श्ाये स्याह्रादमय 
श्रुत ज्ञान से आप जगत्पिता, शासक, श्रादि सुष्ठा, विभू 
(ज्ञान के द्वारा सवंत्र व्यापक), स्वयंभू (अपने श्राप उत्पन्न 
होनेवाले) शिवम (जिनका जन्म सब जीवो को कल्याणमय 
हो), अजन्मा (जन्म रहित), श्रादीश्वर और तीनों लोको 
के पितामह आदि नामों से कहे जाते है ॥६॥। 


वेद प्रकाज्ञाय नमोस्तु ठुम्य, 
ससकारदात्रे च नमोस्तु तुम्यम्‌ । 

वर्णादि कन्नेंहि नमोंस्तु तुम्य, 
मोक्षस्वरूपाय नमोस्तु तुभ्यम्‌ ॥१० 


अ्र्थ- हे प्रभो | श्राप स्याह्दमय (श्रुतज्ञान) को प्रका- 
शित करने वाले हैं, इसलिये श्राप को नमस्कार हो | श्राप 
सस्कारों का प्रचार करने वाले है, इसलिये आप को नमस्कार 
हो। श्राप वर्ण व्यवस्था को स्थापन करने वाले हैं, इस 
लिये आपको नमस्कार होवे और आप साक्षात भोक्ष स्वरूप 
हैं, इसलिये भ्रापको नम॑स्कार होवे ॥॥१०॥ 


भगवान महावौर स्वामी की स्तुति 
रचयिता--स्त्र० पूज्य आ० सुधमंसागर जी महाराज 


श्रीकुण्डनाख्ये नगरे विशाले, कृतावतारो नृसुरेइच पूज्य: । 
कामेभसिंह:शुभसिंह चिन्ह:, वंद्योस्तिवी रोजिनवद्ध मान: । १ 
अथ_- जिन्होने कुण्डनपुर नाम के विशाल नगर में 
ग्रवत्तार लिया है, जो नरेन्द्र श्रादि सब के द्वारा पूज्य हैं, काम 
रूपी हाथी को मर्देन करने के लिये घ्रिह हैं और सिंह के 
, शुभ चिन्हों से शोभायमान हैं, ऐसे श्रीवीर जिनेन्द्रदेव सब के 
द्वारा वंदनीय हैं । 


#प 
यस्येह धर्मोस्ति परं पविन्न:,अ्रथस्थ कामस्य सुखस्य दाता । 
स्वर्गपिवर्गस्थ च साधकोष्त्र,त॑ वीरनाथं प्रणमामि देवम्‌ ॥२ 
श्रथं“-जिन भगवान वीरनाथ का धर्म परम पवित्र हैं, 
अरथ-काम और सुख को देने वाला है, और स्व्ग-मोक्ष का 
, साधक है; ऐसे देवाधिदेव भगवान्‌ वीरताथ को मैं तमस्कार 
करता हूं । 
क्षेत्रे विदेहेईस्ति च योषहि घर््समेी, नाभेयनाथेन चय: प्रवत्त: । 
ह्ाविशतीर्थेश्वरपालितो यः,वीरेणोचोक्तोहि स' एवं धर्म ३ 
अर्थ....जो धर्म विदेह क्षेत्र में अनादि काल से चला भा 
रहा है, भगवान्‌ ऋषभदेव ने इस युग में जिसकी प्रवृत्ति की 
है तथा भ० अजितनाथ से लेकर पाइवेनाथ भगवान्‌ तक 
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बाईस तोर्थकरो ने जिसका पालन किया है वही धर्म भगवन्‌ 
महावोर स्वामी ने निरूपण किया है । 


स्रनातनों नित्यमनादिकोसौ, क्षेत्रेक्वचित्ववापिकदापिकाले । 

केन प्रकारेण कथचिदत्र, नोपेति धर्म: परिवर्तत सः ।४ 
! श्र्थ-यह घर्म सनातन है, नित्य है और भ्रनादि काल ॥ 

(से चला आ रहा है। यह धर्म किसी भी क्षेत्र में तथा किसी 
भी काल में किसी भी प्रकार और किसी भी रूप से बदल 
नही सकता । यह सदा जैसा का तैसा ही उसी प्रकार बना 
रहता है । 

धर्म क्रियाया. परिवतेन चेतू,हिसा भवेद्धमें इहापि कुत्र: । 

पुण्यं भवेदाव्यभिचारतरच, एवं न भूतो न भविष्यतीह ।५ 


' भ्रर्थ-यदि काल के अनुसार धर्म क्रियायें बदल जायें 
/ तो, इस संसार में किसी क्षेत्र में हिसा भी धर्म हो सकता है 
अथवा व्यभिचार सेवन से भी पुण्य की प्राप्ति हो सकती है, 
परन्तु ऐसा न कभी हुआ है और न कभी हो सकता है । 
कालद्भवेत्सोपि जनानुकूल:,भक्षानुरक्ता.कथयन्ति जीवा:। 
शोच्या: कथंते नविवेकशुन्या:,पापक्रिया व्वापि भवेन्नधर्मे:। ६ 
> अर्थ-..इन्द्रियों के विषयों के लोलुपी कितने .ही जीव 
यह कहते हैं कि काल के अनुसार यह घमम भी मनुष्यों के ' 
अनुकल हो जाता है, परन्तु ऐसे लोग विवेक थृन्य हैं और 
सदा ,शोचनीय हैं, क्योकि पाप रूप क्रियांयें कभी घम्मे 
रूप नही हो सकती । 


( ५६ ) 


त्वच्छाशनं पूततमं विशुद्धं, त्वदीयधर्मो5स्ति परं पवित्र 
इयोस्तयोनों मलिनप्रवृत्तिःततो$सि धन्यों जिन वीरनाथ ॥७ 


र्थ...है भगवान ! आपका शासन परम पवित्र!है भ्रौर 
विशुद्ध है । श्रापका घ॒र्मं भी परम पविन्न है। इन दोनों की 
प्रवत्ति कमी मलिन नही होती । इसलिये हे .जिन ! हे 
वीरनाथ ! आप बहुत ही धन्य हैं । 


नम 


अनादिधर्म स तु जेनधर्म:, द्ेधा मतो निरचयर्धम आद्यः। 
हद्वितीयधर्मो व्यवहारनामा, वीरेण चोक्तो जनताहिताय | 
श्रर्थ...यह जेन धर्म अनादि काल से चला आरा रहा है ॥ 
वह-धर्म दो प्रकार है-पहला निरुचय धर्म शौर दूसरा 
व्यवहार धर्म । इन दोनों का स्वरूप भगवान्‌ वीशनाथ ने 
भंव्य जीवों के हित के लिए निरूपण किया है।  * 5 


क्रियाविहीनो हि सदात्मरूप:, वस्तुस्वभाव: स च॑ निविकल्प. । 
अमृर्तको निश्चयधर्मं एष, वीरेण चोक्तो जनता हिताय ]& 
अर'थ--यह निरचय घर्म क्रिया रहित है, सदा आत्म स्व- 
रूप है, भात्म वस्तु के स्वभाव रूप है, निविकल्प-रूप है और: 
अमृत है ऐसा यह निदचय धर्म भंव्य जीवों के हित के लिये 
भगवान वीर नाथ ने निरूपण किया है। 
क्रियात्मको यो व्यवहारनामा, क्रियास्ति सा या चरणानुक्‌ला 
आज्ञानुरूपा तवशासनस्य, क्रियेव सा वीरजिनस्य धर्म: ।१० 
अर्थ--जो क्रियात्मक धर्म है वह व्यवहार घर्म कहलाता 
है तथा क्रिया वह कहलाती है जो सम्यक्‌ चारित्र के श्रनुकूल 


(६० ) 
हो और आपके शामन की प्राज्ञा के श्रनुकूल हो । ऐसा यह्‌ ; 
*क्रियात्मक धर्म का स्वरूप भगवान्‌ वीरनाथ का कहा हुआ “' 
समभना चांहिए । 
अस्तीह सुख्यो व्यवहारधर्म:, न त॑ं विना निरचयधर्मसिद्धि:। 
गृहोशिनांचास्ति यतीशिर्नावां, कियाकरोसौव्यवहारघर्म' ११ 


पर्थ -व्यवहार धर्म भी इसी संसार में मुख्य धर्म है| 
उसके बिना निश्चय धर्म की सिद्धि कभी नहीं हो सकती । 
गृहस्थ और मुनि दोनों के लिये क्रिया रूप व्यवहार धर्म का 
निरूपण किया गया है। न्‍ 


आसप्तमान्तं व्यवहारधमं:, न तं विना काचन मोक्षसिद्धि' । 
स्वर्गापवर्गस्यचसाधको स्ति, प्रोक्त:स मुख्योव्यवहार धर्म:१२ 


अर्थ-सातवें गुण स्थान तक व्यवहार धर्म माना जाता 
है उसके बित्ता मोक्ष की सिद्धि कभी नहीं हो सकती । .यहं 
व्यवहार धर्म मुख्य धर्म है श्रोर मोक्ष को सिद्ध करने वाला 
कहा गया है । 
शिवस्य मार्गो व्यवहारधर्म:, मार्गों मुनीनां व्यवहारधर्म: । 
भ्रुप्त्मात्मकोसौव्यवहारघधर्म:, वीरेणचोक्तो जनताहिताय १३ 


अर्थ-मोक्ष का मार्ग रत्ननत्नय भी व्यवहार घर्म है,, 
मुनियों का मार्ग भी व्यवहार धर्म है तथा तीन मगृप्तियों का 
पालन करना भी व्यवहार धर्म है। यह सब व्यवहार धर्म 
का स्वरूप भगवान वीरनाथ ने भव्य 'जीवों का हित करने 
के लिये निरूपण किया है। ४ ५ 
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मंहात्रतस्याचरणं स एव, अगुव्नतस्थाचरणं स एवं । 
वीरागमेञसौ व्यवहा रधमम:,वी रेण चोक्‍तो जनताहिताय । १४ 
अर्थ-..महाव्रतों का पालन करना भी व्यवहार धर्म है 
झोर अणुत्रतों का पालन करना भी व्यवहार घर्म है । 
भगवान्‌ वीरनाथ के आगम में यह व्यवहार धर्म लोगों का . 
हित करने के लिए भगवान्‌ वीरनाथ ने निरूपण॑ किया है । 
पापाप्रवृत्तिजिनमार्गरूपा,यो यो विचारोस्ति स आगमोक्‍्त । 
सएंव धर्मव्यवहारनामा,वी रेणचोक्तोजनता हिताय ॥१५ 
श्र्थ-..जिन मार्ग के अ्रनुस्तार होनेवाली जो-जो शुभ 
प्रवृत्तियां हैं तथा आगम के अनुकूल जो-जो विचार है, वह 
सब व्यवहार धर्म है भौर भव्य जीवों का कल्पाण करने के 
लिये भगवान वोरनाथ ने उस धर्म का निरूपण किया है। 
रीतिः प्रवृत्तिश्च कुलस्य यत्र,भ्ाचार अस्तीह जनस्य लोके । 
आज्ञा स्वरूपो जिनशासनस्य,स एवं धर्मो व्यवहारनामा । १६ 
भ्र्थ....इस संसार में लोगों के जिनशासन की श्राज्ञा के 
अनुकूल जो-जो कुल की रीति और' कुल की प्रवत्ति है, वह 
सब व्यवहार धर्म कहलाता है । 
शुद्धिर्व पिडस्य सुभोजनस्य,पश्रपत्यशुद्धिरव चरित्रशुद्धि:। 
रजःस्वलासूतकपातशुद्धि:,गर्भस्य शुद्धिर्च मलस्यशुद्धि: । १७ 
यास्तीह शुद्धिश्चरणानुकूला, वाज्ञानहूपा जिनशासनस्य ।. 
शुद्धि:समस्ता व्यवहा रधर्म;,वीरेण चोक्तोजनताहिताय । १८ 
६, अर्थ -...पिंढ की शुद्धि, भोजन, की शूद्धि, संतान की * 
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शुद्धि, चरित्र की शूद्धि, रजस्वला की छा द्वि, सूतक-पातक 
की श ढि, गर्भ की शूद्धि, मल की शूद्धि तथा और भी जो-- 
जो सम्यक चारित्र के अनुकूल शूद्धि है, जो-जो श्‌ द्वि जिन- 
शासन की श्राज्ञा के श्रनुकुल है, वह सब प्रकार की शद्धि 
व्यवहार धर्म है और वह श्‌द्वि रूप व्यवहार धर्म भव्य जीवों, 
का कल्याण करने के लिये भगवान वीरनाथ ने निरूपण किया 
| हे 
जातिव्यवस्था व्यवहारधर्म:, वर्णाश्रमोसौ व्यवहारघधर्म: ।, 
भुक्तिक्रियाचास्तिसएवधर्म,वीरेणचोक्तोजनताहिंताय। १६ 
' श्र्थ-..जाति-व्यवस्था व्यवहार धर्म है, वर्णाश्रम को 
मानना व्यवहार धमम है, श्‌द्ध और श्राह्मरदान पूर्वक भोजन 
की क्रिया करना भी व्यवहार धर्म है। वह सब धर्म का स्व- 
रूप भव्य जीवो के हित के लिये भगवान वोरनाथ ने निरूपण 
किया है । 


जातिश्च वर्णश्च भवत्यनादि:, स्वरूपभेदाज्च तयोविभेद:ः | 
दयोस्ततो लक्षणतोपि भेद.,वीरेण चोक्‍्तो व्यवहारधर्म: २० 
अर्थ....इस ससार में वर्ण व्यवस्था भी नित्य है, और 
जाति व्यवस्था भी नित्य है। तथा दोनो का स्वरूप अलग- 
अलग है। इसलिये दोनीं में, भेद भी है और लक्षण दोनों 
अलग-अलग' होने से भी दोनों में भेद हैं ।'यह सब' व्यवहार 
घंर्म -भगवान .वीरनाथ ने निरूपणः किया. है.। कु 
संस्कारमुख्यो व्यवहारघमें,सस्क्रार हीनस्प' च' नाधिकारे: । 
दीक्षासु दानेषु ज़िनाचंनेषु, द्विजस्यवीरेण जिनेततचोक्त: ।२१ 
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श्र्थ---इस ब्यवहार घधमे में गर्भाधानादिक -संस्कार ही 
मुख्य माने जाते हैं जो ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेहय संस्कार-हीन 
हैं, उनको दीक्षा-दांव और जिन पूजा करने का कोई अधि- 
कार नही है। यंह सब कथर्न - भगवान वीरनाथ ने निरूपण 
किया है । । 


कुलेन जात्या भुवि योविशुद्ध:संस्कारभाक्सोस्तु मतोजिनेन 
शद्गस्य नासतीह च सोधिकारः कार्य सदा कारणतोनुमेयं। २२ 
' भ्र्थ...इस सेसांद में जो कुल शौर जाति से श्द्ध है 
» उसी के संस्कार हो सकते हैं, ऐसा भगवान जिनेन्द्र देव का 
मत है। संस्कार करने का भश्रध्िकार शुद्रों को नही है। क्योंकि 
वे कुल जाति से शूद्ध नही है। किसी भी कार्य का अ्रन्‌ मान 
उसके कारणों से किया-जाता है । इसलिये शूद्रों को संस्कारों 
के न होने के कारण कुल-जाति श्रश ठता ही समभनी 
चाहिए । 


निकष्टगोन्नोदयतोइ्घपाकात, सावद्कर्मा श्रितजीवनत्वात । 
जनस्य मातंगसृतस्य नास्ति,स्पर्शाधिकारोव्यवहार धर्मे ।२३ 


झर्थ-...चांडाल यदि जैनणर्म को भी धारण करता हो, 
तो भी उसके -नीचे गोत्र का उदुय होने' के तथा पाप कर्म 
का तीक् उदय - होने > से उसका जीवन पाप रूप कर्मों के 
झाश्रय होने से व्यवहार धर्म में उसकों स्पश करने का अधि- 
' कार नहीं बतलाया गया है। । 
'संस्पशेने&स्पृदयजनस्य लोके,स्तानं मुनीनां चः सहोपवासौः । 
वीरागमे वीरजिनेन चोक्‍्त:, सर्वत्ननाथेनं जगद्धिताय ।२४ 
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- अ्श इस संसार में चांडाल आदि श्रस्पृश्य लोगो का 
-पश हैँ जाने मात्र से मुनियों को,भी:उपवास के साथ-साथ 
स्नान करना बतलाया है। ग्रुनि स्नान के त्यागी होते हैं 
तथापि चाडाल आदि का स्पश हो जाने पर व॑ स्नान करते 
है और उपवास करते हें। इस प्रकार स्व ज्ञ देव भगवान वीर 
नाथ ने सासार का श्रन्त करने के लिये अ्रपनें श्रागम में निरू- 
पण किया है। ; ह 
न स्पर्यंशूद्स्थ च पूजनेषु,ह्रजिन साद्धे सह भोजनेषु। 
बेवाहिके कम णिवीरधर्म ,नचाधिकारोस्तिकदापिकाले । २५ 
अर्थ.._भगवान वीरनाथ के भर्म में स्पृश्य शूद्रों को न 
तो भगवान की पूजन करने का भी अ्रधिकार है और न 
विवाह भ्रादि कार्यों में ब्राह्मण, क्षत्रिय, वश्यों के साथ पंक्ति- 
भोजन करने का अधिकार है। क 


विवाह सस्कारइहस्वजात्यां,जात्यन्तरेनापिभवेद्विजात्याम_। 
वीरेण चोक्‍्तो निजशासनेष, 'सर्वज्ञनगाथेन जगद्धिताय ।२६ 


अर्थ--विवाह संस्कार भ्रपनी ही जाति में होता है 
'दूसरी जाति वा विजाति मे कभी नही होता है। यही मत 
सर्वेज्देव भगवान्‌ वीरनाथ ने संसार के प्राणीमात्र का हित 
करने के लिए अपने शासन मे निरूपण किया है! 


वेधव्यदीक्षा तव शासनेंस्ति,पुनविवाहो न मतो हि तासाम । 
'स्त्रीणाहिजानां पतिरेक, एव,हेवीर ते शासत्रमस्तिपूतिम २७ 
५ ' अर्थ-हे प्रभो,! वीरुनाथ- भगवान्‌ !, झपके मृत में 


$ 
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ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्यों की विधवा, स्त्रियों हैं. 
निरूपण की है। विधवा हो जानें पर उनके लिये पुनविवाह 
का विधान नहीं है। क्‍योंकि ब्राह्मण, क्षत्रिय और बैश्यों की 
स्त्रियों के एक ही पति होता है। इसीलिए है वीरनाथ ! 
ग्रापका शासन अत्यन्त पवित्र माना जाता है । हे 
कर कदाचारकुरीतिवृत्ति:.' पूते पवित्रेस्ति च वीरघरम। 
कालात्कदाचारमिहात्र धर्मेवदन्ति ते नाथ विवेक॒शुन्य:।२८ 
अर्थ-हे नाथ | यह भगवान्‌ वीरनाथ का धर्म अत्यन्त 
पवित्र और शुद्ध है। इसमें कदाचार और कुरीतियों की 
प्रवत्ति भला कैसे हो सकती है ? जो पुरुष इस पविन्न धर्म 
में भी काल के अनुसार कदाचांर की प्रवृत्ति मानते हैं तथा 
कहते हैं, वे श्रवश्य ही विवेकरहित है। हि 
श्रद्धानमात्रागमकस्य॑ मुख्यं, वीरस्थ ते तद्‌ व्यवहार धर्म ॥ 
श्रद्धानहींनस्यनचांस्तिधम:,श्रद्धांनमादो हिजिनेनंचोक्तम्‌ २ ९ 
' श्र्थ...हे वीरनाथ. भगवान्‌ ! आपके कह्टे हुए उस 
व्यवहार धर्म में आागम का अश्रद्धात करना ही मुख्य धर्म 
बतलाया है । जो पुरुष आगम का अ्रद्धान नहीं करता, उसके 
किसी प्रकार का घर्म घारण नहीं हो सकता, इसीलिए 
। भगवान्‌ जिनेन्द्र देव ने सबसे पहले. श्रद्धान का.ही 4नरूपण 
कियाहै। .. 
सुदृढ निमित्तं जिनदरशनं हि, भव्य प्रभाते जिनदेवभक्‍त्या। 
करोतियशश्रीजिनबतिंम्बकस्य,द्ष्टिः्स एवास्तिचवी रधर्मे। ३० , 
अर्थ-.सम्यम्दशत का कारण श्रति दिन, भगवान्‌ 


( ६६ ) 
जिनेन्द्रदेव के दर्शन करना है। जो भव्य पुरुष भगवान 


जिनेन्द्रदेव की भक्ति पुर्वक प्रातःकाल जिन-बिम्ब का दर्शन 
करता है उसीको वीरनाथ के धर्म में सम्यग्दृष्टि कहा है। 


सम्यक्त्वभावेन यदा विशुद्ध, मनो ,भवेच्चारुचरित्ररूपम्‌ । 

तद्ा सजेनोजिनराधकोस्ति,भ्राज्ञाप्रधानी भुवि वी रधर्मे ।३ १ 
:. अर्थ -भगवान्‌ वोरनाय के धर्म में जब यह जीव सम्यक्‌ 

' दशेन पूर्वक सुन्दर विशुद्ध चरित्र को घारण कर अपने मन 
को उन दोनो में लगा देता है श्रर्थात्‌ सम्यग्द्शन और 
सम्यक्चारित्र से जिसका मन शुद्ध हो जाता है, उसी समय 


वह जैन, भगवान्‌ जिनेन्द्र देव को आराघन करने वाला और 
भ्राज्ञा प्रधानी माना जाता है । 


सिथ्यात्वलीन चसरागभेषा,मृढा न मान्य भूवि देवता सा । 

मिथ्यात्वरागादिकदोषहीन:, देवो, भवेदेव स वीरधर्मे ।३२ 
2४ अर्थ--भगवान्‌ वोरनाथ के पवित्र धर्म में मिथ्यात्व में 
लीन रहने वाले और राग-द्वेष रूप भेष को घारण करने 
वाले मूढ कुंदेव्रता कभी नही माने जाते हैं । जो मिथ्यात्व 


राग आदि समस्त दोषो से रहित हैं, वे ही देव भगवान्‌ 
वीरनाथ के धर्म में माने जांते हैं। . 


क्षुधादयो दोषगणा न देवे, सन्‍्तीह मोहादिककर्मनाशात्‌ । 


अच मबन्‍न |... नमक जन 


अर्थ-भगवान्‌ भ्ररहत देव के मोहादिक _घातिया' कर्मो 
का नाश हो जाता है, इसी लिये उनके भूख 'प्यास' आदि 
कोई भी दोष नही होता हैं। जो पुरुष भगवोन्‌- भ्ररंहन देव 
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( ६७ ) 
के भी कवलाहार- का सदभाव मानते हैं,.वे श्रवश्य ही विवेक 


तहैँ। 
दोषो भवेच्चेद्यदि देव एव,.सदोषदेवो ,न कंदापि मान्य: 
नोचाखिलज्ञोपिभवेज्जिताक्षो, निर्दोषदेवोस्त च वी रधर्म ।३४ 
ग्र्थ....यदि देव में भी भूख-प्यास श्रादि दोष माने जाय॑ 
तो इस संसार में दोष सहित देव कभी मान्य नहीं हो सकता 
है। और न वे सदोष देव कभी भी सर्वेज्ञ हो सकते है-। जो 
समस्त. इन्द्रियों को जीतने वाला शऔऔर समस्त दोषों से रहित 
है, भगवान वीरनाथ के धर्म में वही देव हो सकता है। 
निवत्तरागस्य जिनस्य वाथ, तदीयमूर्तेरपि वीर धर्में। 
मान्यो न वस्त्रादिकवेषभूषा, समोहरूपो कथितो जिनेन-।३ ५ 
अर्थ-_भगवान्‌. , वीरताथ के धर्म में राग-द्वेष से रहित 
भगवान्‌ जिनेन्द्र देव के अथवा उनकी मूर्ति के वस्त्राआनभरण, 
आदि वेष-भूषा भी नहीं माना जाता । क्योंकि वह वस्त्रभरण 
की वेष-भूषा मोह रूप .है, मोह -उत्पन्न करने वाला है 
झौर मोह के उदय से होता है ऐसा भगवान वीरनाथ ने 
निरूपण किया है । 
नेग्रथ्यरूपं हि शिवस्य मार्गे, वस्तादिक रागकरन्तु तन्र । 
ग्रतोयतीनां चजिनेशिनां च,देगम्बरीतेउस्तिशसुधमंमुद्रा । ३६ 
/( , श्रर्थ--मोक्ष का मार्ग समस्त प्रकार के परियप्रहों. से 


फै- इस सस्क्ृत स्तुति के रचियतापरम पृज्य मुनिराज सुधरंसागर 
महाराज की मुद्रा भी दिगम्बर है । 


( हेड ) 
उत्पन्न करने वाला है। इसोलिये मुनियों की धर्म मुद्रा और 
जिनेन्द्र देव की धर्म मुद्रा दिगम्बर रूप ही मानी_जाती है। 
है भगवान्‌ | आपका यही निर्मल मत है । है 


मुक्तिनवासंहनना्भावात्‌ स्त्रीर्णांहि निर्रथकताद्य भावात 

प्रमाणभूतो भुविवी रधमे:,न शासने तेह्चितकदापि बाधा ।३७ 
श्र्थ-स्त्रियों के न तो वज्र वृषभ, नाराच संहनन होता 

है श्ौर न उनके कभो निग्न॑थ अवस्था होती है। ,इसीलिये . 
उनकी सरूत्नी पर्याय में कभी मोक्ष-प्राप्ति नही हो सकती । हे 
वीरनाथ ! श्रापके शासन भे कभी किसी प्रकार की वाघा 
नहीं श्राती । इसीलिए भगवान वीरनाथ का धर्म इस-संसार 
मे प्रमाणमाना जाता है। . «. « « : ४ २० 3 


स्‍्तानेन गंगादि नदीषु-मोक्षो, भवेज्न सत्यं बहुजीवधातात्‌ । 
तपो हि कर्मक्षयमूल हेतु, मोक्षो भवेत्तेन च वीरधर्मे ३८ 
.. श्रर्थ.. हे भगवान महावीर स्वामिन _! आपके धर्म मे 
गंगा आदि नदियों. में स्नान करने से मोक्ष की प्राप्ति नही 
मानी है । सो ठीक ही है। क्योकि नदियों में स्नान करने से 
भ्रनेक जीवो का घात होता है। समस्त कर्मों के नाश होने का 
'मूल' कारण"तंपश्चरण है ।' 'इसलिये हे नाथ ! आपके धर्म 
में' तपदच रण से ही मोक्ष होती है '। ०३. *+ ४ 
न वा पशूनां भुवि यज्ञहिंसा, करा विगह्या तव शासनेषु । 
त्वत्त:परो नास्तिदयामयोहि, धंमोपि तेवीर देयापरोअ्त्र ३ ६ 
' झ्र्थ- हे प्रभो वीरतनाथ भगवान ! आपके शासन मे 
अत्यन्त क्र भौर अत्यन्त निदनीय ऐसी यज्ञ में होने वाली 


ु ( ६६ ) 
पशुश्रों की हिंसा केंभी नही बतंलाई' है । इसलिये हे नाथ !ः 
(आपके सिवाय श्रन्य कोई भी मनुष्य आपके, समान दयामर्य 
तहीं कहलाता है। . 
स्‍त्रीणां सतीत्व तव शासनेष, घातात्मक॑ प्राणहरं न देव । 
दीक्षाविधानं परम॑ सतीत्वं,तासां मृते भतेरि दीक्षिते वा।४० 
' अर्शथ--दे देव ! आपके शासन में स्त्रियों का सतीत्व घर्मे 
प्राणों को हरण करने वाला श्रात्म-हत्या रूप नही बतलाया 
है। जैसे पति के साथ-साथ रुत्री श्ररित प्रवेश करें। यदि 
स्त्रियों का पति मर जाय व दीक्षा ले लेवे तो फिर उन 
स्त्रियों को दीक्षा ही ले लेनी चाहिये, यही उनका परम 
सतीत्व है। यही आपके शासन में बतलाया है।.. 
बलिप्रदानं लघुदेवतानों, भवेत्पशूनो' भुवनेडतिनियं । 
न॒ चास्ति धर्मस्तव शासनेहि, हिसाकर्र दुःखकरं मुवीर ।४१ 
। अथे..हे वीरनाथ भगवान्‌ ! चंडी, मुण्डी आदि छोटे- 
छोटे देवताग्रों को तीनों लोकों में अन्नंत निद्य हिसा करने 
वाला और तीकत्र दुःख देने वाला पशुप्नों का बलिदान आपके 
' शासन में कभी-धर्म रूप नहीं बतलाया है । * 
सुराप्रदानं ह्मतिनिन्‍्चध॑रूप॑, कुत्सं न योग्यं लघुदेवतानाम्‌ । 
नापिं द्विजानां तव शासने च,ह्तोस्तितेवीर पवित्रधर्म:।४२ 
'  अर्थ-हें वीरनाथ भगवान्‌ ! आपके शासन में न तो 
'चंडी मुण्डी आदि छोटे-छोटे देवताश्रों को अत्यन्त निद्च और 
घृणित ऐसा' मद्य-सेवत बतलाया है और न ब्राह्मण, क्षत्रिय 
वेश्यों के लिए सद्य-पान की विधान बतंलाया है। है वीर ! 


( ७० ) 
इसी लिये आपका यह, धर्म श्रत्यन्त पवित्र माना जाता है। 


धर्मस्य कार्यें च शुभे प्रसगे,हिसान मान्या तव शासने5स्ति । 
जीवस्य बाधा न दयामयेषु, हे वीर धर्मेषु सुखाकरेषु ।४३ 


! * अर्थ-.है वीरनाथ ! प्रापके शासन में किसी भी धर्म” 
कार्य के समय अथवा किसी भी छुभ कार्य मे हिसा करने * 
का विधान नही बतलाया है| सो ठीक ही है, क्योकि समस्त 
जीवो को सुख देने वाले और दयामय धर्म मे जीवो को 
किसी प्रकार की बाघा कभी हो हो नही सकती । 


अपक्वपक्वस्य पलस्य नास्ति,शुष्कस्यवा भक्षणमत्र मान्य । 
जीवाभिघातादघकारणत्वादयामये वीर सुशासने ते ॥४४ 


, अर्थ. हे वीरनाथ भगवान ! आपके दयामय शासन 
में कच्चे पक्के वा सूखे हुए मास का भक्षण करना कभी भी 
योग्य नही माता गया है। क्योकि सब तरह मास-भक्षण में 
झननन्‍त जीवो _ का घात होता है श्लौर इसीलिये उससे महा 
पाप उत्पन्न होता है।” * 


देवस्यप धर्मस्य च कारणेन, मांसो न भक्ष्यस्तव शासनेउत्र । 
दयामयो वीर यतोहि धर्म:,जीवाभिघातो न कदापियोग्य:४ ५ 


.  श्रर्थ-...हे *प्रभो वीरज्ाथ भगवान्‌ ! आपके दयाय्रय 
शासन में किसो भी देव वा धर्म के कारण भी मांस-भक्षण 
करना योग्य नही बतलाया है सो ठीक हीं है, क्योकि धर्म 
का स्व॒हप दयामय है । फिर उसमें कंभी भो जीवो का 
घात करना योग्य नही हो सकता.। 





(७१ ) 
निरागसानां न भ्ृगादिकानामांखेटक क्वापि कदापि योग्य | 
प्राणाभिधातादिहशासनेते,गीतोहय हिसापरमोहि धर्म: ।४६ 
अर्थ....है वीरनाथ भगवान ! आपके पवित्र शासन में 
निरपराध हिरण आदि जीधों का शिकार खेलता कभी किसी 
क्षेत्र में भी योग्य नहीं बतलाया है। क्योंकि उसमें जीवों 
की हिंसा श्रवश्य होती है। है नाथ ! इसीलिये आपका यह 


धर्म “अहिसा परमो- धर्मः” श्रर्थात्‌ अहिसा ही परम धर्म है, 
इस प्रकार संसार भर में प्रसिद्ध है । 


वेश्यापरस्व्यादिकसेवनं हि,न शासने वीर तवास्ति धर्म: । 
यूतोतिनिद्यसत्र यतो न धर्म:, परंपवित्रोभुवि वी रधर्म: ।४७ 
अर्थ ...हे भगवान्‌ वीरनाथ ! आपके शासन में वेश्या- 
सेवन वा पर स्त्री-सेवत भी घर्म नहीं -मानत्रा है। और, न 
भ्रत्यन्त निदनीय ऐसा जञ्मा खेलना धर्म माना है। इसका 
भी कारण यह है कि इस संसार में आपका ही धर्म पवित्र 
है और इसीलिये इन सब का निषेघ है। :- 
'धर्मो न वाइगलितनी रपानं, भक्तिनिशायामघपंचसेवा । 
वीर प्रभोस्तेस्तिच शासनेवा,दयाकरे शान्तिकरे पवित्रे ।४८ 
श्रथ -..हे महावीर स्वामिन्‌ ! आपका शासन दया करने 
वाला और अत्यन्त पवित्र है। इसीलिए आपके घर्म में बिना 
छता पानी पीना नही बतलाया है, न रात्रि-भोजन बतलाया 
है श्रौर न पांच प्रकार के पापों का सेवन करना बतलाया है । 
इज्या महेज्या नवदेवतानां, चेत्यप्रतिष्ठा स्तपनं दिनस्य । 
वात्सल्यभावंन्िजधासिकेषु,वी रेणचोक्तो व्यवहारधर्म: ।४६ 


( ७२ ) 


श्रथ-- भ्रहँत, सिद्ध, आचाये, उपाध्याय, साधु, जिन- 
वाणी, जिन धर्म, जिनालय श्र जिन-प्रतिमा, ये नौ देवता 
कहलाते हैं। इन नौ देवताओं की पूजा व,महापूजा करना 
जिन प्रतिमा की प्रतिष्ठा करना, भगवान्‌ जिनेन्द्र देव का 
अभिषेक करना शौर अपने घम्मात्मा भाइयो में वात्सल्य भाव 
धारण करना “आदि संबको भगवान्‌ वीरनाथ ने व्यवहार 
घर्मं बतलाया है । 
वीरस्य धर्मेस्य कथास्ति लोके, परं पवित्रा निरवद्यकस्य । 
ता वक्‍तुमोशोनसुराधियोपि,धन्यस्ततस्त्वंजिनवी रनाथ ।५० 
श्रथ-है जिन / हे वीरनाथ भगवान्‌ ! आपका धर्म 
संदा पाप रहित है, इसीलिए उसकी कथा भी इस संसार 
में परम पवित्र मानी जाती है। हे प्रभो ! ऐसी उस श्रापके 
धर्म की कथा को कहने के लिये इन्द्र भी समर्य नही है। 
है वीरनाथ ! इसीलिये आप इस समस्त ससार में घत्य 
महाघन्य माने जाते हैं । 
धीरोसि वीरोस्यतिवीरको5सि. योवीरनाथोभुविवरद्धमान,+ । 
पृज्योमहावी रइतिप्रसिद्धस्त्वं, सन्‍्मतीशस्त्वमसिप्रवुद्ध: १४ ९ 
' भ्र्थ है भगवंन्‌ वीरनाथ स्वामिन्‌ ! आप घीर वीर 
हैं, पूज्य हैं, भनन्‍त शानवान्‌ हैं, वीरनाथ हैं, वरद्धमान हैं 
महावीर हैं, सन्‍्मति है। है स्वामित्‌ ! आप श्रनन्त ' नामों 
से प्रसिद्ध हैं । 


रे 


व्रादश भावना 
(रचयिता--ब्र० सुन्दरलाल जेन) 
( दोहा ) 
ब्रह्म ज्ञान को प्रणमि कर, सुमत खडग ले हाथ । 
भवछ॑ंदन हित भावना, भावों भवि दिन रात ॥। 
( छद हरिगीतिका ) 

है जिन कथन का ये मथन, जिनवर घरम की बाट ले | 
नर भव मिले का सार ये, बघधन करम का काट ले ॥ १ 
घटती हुई घटना हमेशा, सामने दिखलात है । 
किर भी न हो होशियार तो, इस भूल की क्‍या बात है ॥ २ 
श्राया यहां ऐ शभ्रात्मन, जिस मनसुआ को बांध के | 
जुट जा उसी में गति बदल ले, कार्य निज को साध ले॥ ३ 
ग्रब॒ भी अगर गाफिल रहा, तो निशि अधेरी आयेगी । 
पथ भ्रष्ट हो भ्रमता फिरे, ना राह घर को पायेगी ॥| ४ 
जीवन संगाती मित्र से ना, फेर मिलना होयेगा । 
भव बन विकट में हो हताश, निराश हुआ रोयेगा ॥। ५ 
ले खोल आंखें शीघ्रता से, चेत क्या कर रहा है। 
क्यो मोह मद के नशे में, बन बावला फिर रहा है ।॥ ६ 
तुप्ती करन के हेत फिरता, करत दिन को रात है। 
तू सोचता सो होय ना, आशा असम्भव बात है॥। ७ 
होती तो अबतक होय जाती, आश पूरण बाबरे। 
एक ना दो चार ना, बीते अ्रनन्ते काल रे॥८ 
प्रव भवों में आत्मन, क्या क्या न तूने पा लिया। 


(७४ ) 


फिर भी हमेशा तरसता ही, रहा ऐ मोरे जिया ॥ &€ 


थोड़ा सा इतना और हो, ये लालसा करता रहा । 
सो श्रास पूरी हो न पाई चिरकाल से रटता रहा ॥ १० 


भ्रव आनकर मौका मिला, तर समुद्र तट परश्राय जा । 
दे तोड बबन तज भ्िकक मन का मनोरथ पाय जा ॥ ११ 
आनन्द उदधि में मार गोता हृदय के पट खोल ले । 
श्रातम अनुपम रतन को ला, ढूँढ करके तोल ले ॥ १२ 
यदि भरा किनारे पर न चेता, लौट वापिस जायगा। 
नर तन अमोलक रतन को, ले डालकर पछितायगा ॥ १३ 
ले जीत बाजी मिली को, कर से न जाने दीजिये । 
ऐसा न मौका फेर पावे, जान साची लोजिये ॥ १४ 
काल की चक्‍की हमेशा, चल रही तैयार हो । 
जावे अ्रचानक पिस मनसुझ्मा, किया सब बेकार हो ॥ १५ 
तू सोचता कुछ और है, यहा हो रहा कुछ और है । 
है सूभ पक्‍की काल की, तेरी वृथा की दोड है॥ १६ 
इसलिये मन के मथन को, दे छोडकर तत्काल ही । 
मतकर भरोसा काल का वन काल का तू काल ही ॥१७ 
भ्रय लाल सुन्दर फिरत क्‍या, तू देखता चहु ओर है । 
जहां काल की न दाल गलती, ढूढ ले वह ठौर हूँ ॥ १५ 
कर यतन जो तुम से बने, जितना जलद हो दीजिये । 
श्राद्श बनना चाहता तो, आब्राशा को तज दीजिये ॥१६ 
( दोहा ) 
सोचत सोचत ही गये, बीत अनन्ते काल । 
इस भव समुद्र श्रथाह को, बाघ सका ना पाल ॥ 


मंगलाष्टक 


संघ सहित श्री कुन्दकुन्द ग्रुर, वदन हेत गये गिरनार। 
वाद पर्‌यो तहँ सशयमति सों, साक्षी बदी अ्स्बिकाकार ॥ 
सत्य पथ निग्नन्ध दिगम्बर, कही सुरी तहूँ प्रकट पुकार। 
सो गुरु देव बसो उर मेरे, विष्चहरण मंगल करतार ॥ १ 


स्वामी समंतभद्र मुनिवर सों, शिवकोटि हट कियो शअ्रपार। 
वदन करो शंभू पिंडी को, तब ग्रुरु रच्यो स्वयम्भू भार ॥ 
वदन करत पिंडी का फाटी, प्रगठ भये जिन चन्द्र उदार । 
सो गुरुदेव० ॥ २ 


श्री श्रकलंकदेव मुनिवरसों, वाद रच्यो जहं बौद्ध अवार | 
तारादेवी घट में थापी, पटके ओट करन उच्चार ॥ 
जीत्यो स्थाह्राद बल मुनिवर, बौद्ध बोध तारा मद गार। 
सो गुरुदेव ० ॥। ३ 


श्रीमत विद्यानंदि जबे, श्रीदेवागम थुति सुनि सुधार । 
अ्रथे हेतु पहुंचयो जिनमन्दिर, मिल्‍यो श्रथ' तहं सुखदातार॥। 
तब व्रत परम दिगम्बर को धर, परमत को कीनो परिहार । 
सो गुरुदेग ० ॥ ४ 


श्रीमंत मानतुंगः मुनिवर पर, भूष कोप जब कियो गवार। 
बंद कियो तालों मे तब ही, भक्तामर गुरु रच्यो उदार ॥ 
चक्रेश्वरी प्रगट तब वउ्है के, बंधन काठ कियो जयकार। 
सो गुरुदेव ० ॥ ५ 


हो 


(७६ ) 


श्रीमत वादिराज सुनिवरसो, कह्मों कुष्ठि भूपति जिंह वार | 
श्रावक सेठ कह्यमो तिह अवसर, मेरे गुरु कचन तन घार ॥। 
तबहि एकीमाव रच्यो गुरु, तन सुवरण दुति अपार। 
सो गुरुदेव० ॥ ६ 


श्रीमत कुमुदचन्द्र मुनिवरसो, वाद पर॒यो जह सभा मझार | 
तबहि की कल्याण घाम थुरति, श्रीमुरु रचना रची अपार ।। 
तब प्रतिमा श्री पादर्वनाथ की, प्रगठ भई त्रिभुवन जयकार । 
सो गुरुदेव ० ।। ७ 


श्रीमंत श्रभयचन्द्र गुरु सो, जब दिल्‍लीपति इमि कही पुकार । 
के तुम भोहि दिखावहु अतिशय, के पकरो मेरो मत सार ॥। 
तब गुरु प्रयट श्रलौकिक अतिशय,तुरत हरुयो ताको मद सार। 
सो गुरुदेव ० ॥८ 


दोहा--विष्न हरण मंगल करण वाछित फल दातार। 
वुन्दावन श्रष्टक रच्यो, करो क& सुखकार ॥ 


0 श्री जिनाय नम गा 
१००८ देवाधिदेव महावीर की स्तुति 


सकल श्रेष्ठ गुण राशि विराजित जिसमे फैला सुयश महान्‌ 
उस यश से प्रभु आप सुशोभित महावीर जिनपति भगवान । 
ज्यो नक्षत्र ब॒द से वेष्टित कद पुष्प सम अति अ्रवदात । 
शशि मडल नभ में शोभित हो त्यों भामंडल से आप उदात ॥। 
श्र्थ -- है वीर भगवान्‌ ! आप अ्रपने महान गुणों से उत्पन्न दीप्तमति 
निर्मल कीति से प्रकाश मान हुये जैसे कि आ्राकाश मे तारागणो के 
बीच चन्द्रमा श्रपनी कुन्द पुष्प के समान घवल कीति वाली चान्दनी 
से शोभित होता है । 
प्रभो ! आपका शासन वेभव गुण अनुशासित महाविशाल । 
सदा रहा जयवंत आज भी, जबकि चल रहा खल विकरास |, 
दोष चाबुकों से बचने में जो होते हैं पूर्ण समर्थ ।' 
स्तुति करते बे, ज्ञान ज्योति से श्रन्य मतो को करके व्यर्थ ॥।' 


अर्थ-- है जिनदेव ! इस कलिकाल में भी आपके श्रद्धा, ज्ञान, 
चरित्र गुनमय अनुशासत (श्राज्ञा के पालन) मे तत्पर भव्य जीवो को 
ससार से छुडाने वाला आपका शासन ' वैभव (घाभमिक विधान रूपी 
वैभव) जयवन्त है। आपके इस धर्म शासन की मिथ्यात्व, राग द ष 
ग्रादि कुशाघात चाबुको को मार को दूर करने वाले यानि 
आध्यात्मिक दोषो से रहित तथा लौकिक देवों .के प्रभावको क्षीण करने 
वाले गणधर आदि ऋषिगण आपके शासन की स्तुति (प्रशसा) 
करते है । | 


( ७८ ) 


प्टाइहह मिड न्‍त आपका इष्ट दृष्ट अविरोध स्वरूप । 
('दसीजिये निर्दोष यही है श्रौर सभी हैं वाद विरूप । 
अन्य वाद स्याद्वाद नही है दुष्ट इष्ट से उनका घात। 
हैं मुनिनाथ ! सभी वे दृषित अनपेक्षित शिवहर एकान्त ॥। 


अर्थ--हे मनीश्वर ! आपका 'स्यात्‌' पदयुक्त स्याद्गादमत (विभिन्‍न 
दृष्टिकोणो से वस्तु के समस्त धर्मो का यथार्थ प्रतिपादन करने वाला 
अनेकान्तवाद) प्रत्यक्ष, वा अनुमान आरगम आदि प्रमाणो के अ्रविरुद्ध 
(अनुकूल) होने से निर्दोष है। इसके सिवाय अन्य एकान्तवाद वास्तव 
मे वाद वस्तुत्व का प्रतिपादन या प्रतिपादक) नही है कंयोकि वह 
स्याद्गाद रूप नही है तथा प्रत्यक्ष और परोक्ष प्रमाण से वाधित है । 
ग्राप सुरासूर पूजित हो प्रभू ! केवल लब्धि रभा के कन्‍्त । 
नास्तिक शौर परिग्रह प्रेमी नहीं चाहे तुमको भगवन्त । 
तीन लोक के मगलकारी हितकारी हो आप जिलनेन्द्र । 
आवृत रहित ज्योति के धारी उज्ज्वल थामा श्री वीरेच्द्र ॥ 

अर्थ--है वीर भगवान्‌ | आप सुरूअसुर आदि भव्य प्रार्णियों के 
द्वरा पूज्य है । मिथ्यादृष्टि जीव अपने दुराशय (मिथ्यात्व दुर्भावना) से 
आपको प्रणाम नही करते | आप तिलोकवर्ती जीवों के हितकारी है । 
तथा निरावरण केवलज्ञान, ज्योति से प्रकाशवान मोक्षथल को प्राप्त 
कर चुके हैं। हमारे पास वह जीभ नही हम कंसे ग्रुण वर्णन करें । 
उस गृण भूषण के घारी हो जो सभ्यो को रुचता है। 
प्रन्तर्वाद्मय विभव लक्ष्मीयुत विज्ञ जनों का जचता है। 
निज प्रकाश जिन ज्योतिमर्न हो नही किसी के हो श्राधीन । 
स्वीय काति से दीप चन्द्र भी हार मानता बनकर दीन ॥। 

अर्थ--हे वीर प्रभो ! आप समवशरण सभा मे विद्यमान सभी भव्य 
सभ्यों को सुरुचिकर है। आप श्रनन्त दर्शन, अनन्त ज्ञान यथाख्यात 


( ७६ ) 


चरित्र, अनन्तवीयय आदि ग्रुणो से विभूषित है तथा आठ हक 
लक्ष्मी से रमणीय है। आप अपनी आध्यात्मिक तथा शा 


द्वारा अपनी कान्ति मे निर्भर, लौकिक जनता की रुचिकर हिरण के 
लाछनवाले चन्द्रमा को जीतने वाले है | 


सब लक्षमीयुत वीर आप ही माया मद का कुछ नहीं लेश । 
यम दम नियम त्याग, जप तप का दिया सदा सुन्दर उपदेश । 
जन मुमुक्ष, मत वाछित-दाता लक्षमीप्रद निर्माय अशेष । 
शिवकारी सब दुःख हारी तुमसे रहें कर्म नहि शेष ॥ 


अर्थ--हे जिनवीर आप मुमुक्ष भव्यजनों की कामना पूर्ण 
करने वाले है श्रौर मद (अभिमान) माया (छलकपट) आदि दोषो से 
रहित है। भ्रापका समस्त पदार्थों का ज्ञान सबके लिए कल्याणकारी 
है । आपने आ्राध्यात्मिक लक्ष्मीवाले निष्कपट यम (भ्रहिसादिक ब्रत) 
और, इन्द्रियो का दमन करने वाले सम्यक्‌ चारित्र का उपदेश दिया है । 


ज्यों गिरि भेदन करने वाले मद जल निर्भर युक्त कपोल । 
सकल सुलक्षणयुत गजेन्द्र का गमन होय स्वाघीन अमोल । 
त्यों शम शान्ति सुरक्षण दाता श्रप्रमत्त जन के आधार । 
बीर ! झ्रापका ज्ञान जगत में अ्रति विशिष्ट शिव मगल कार ॥| 


अ्र्थं--जिस प्रकार मद भरता हुश्रा उत्तम बश का महान्‌ 
मदोन्‍्मत्त गजराज (हाथी ) अभ्रपने मार्गे मे र्कावट डालने वाली पव॑त 
की भीतो (कटनियो) की श्रपनी विशाल दुढ़ दान्तो द्वारा उखाड़ फेंककर 
अपना गमन भिरावधान बनाता है। उसी प्रकार कषायों का शानन्‍्त करने 
वाले सिद्धान्तो (आगमो) की रक्षा करने वाली श्रहिसा, अ्रभयदान 
करने वाले आपका बिहार भी निरावाध हुआ । यानी अरहन्त अ्रवस्था 
में आपने सर्वेत्र निरावाध बिहार करके विषय कषायो के, उपशमनरूप 
शान्ति का तथा अहिंसा रूप अभ्रभयदान का प्रचार किया । 


(: ८० ) 


' यद्यपि परमत भी गण सपतियुत जिनमें मधुर वचन-विन्यास । 
जनता के मन को भो मोहे तह॒पि विकल एकान्त प्रयास | 
तय विभाग भ्रवतस कलायुत प्रभों ” झ्ापका मत अवदान । 
है समतभद्रान्वित यह ही सब दोपो से रहित उदात ॥ 


श्र्थं--है जिनेन्द्र देव ! अ्रन्य एकान्तवादी मत प्रचारकों की 
वचनकला (बोलने का ढग) वाहर से (कानों के लिये) प्रिय मघुर 
प्रतीत होती है परन्तु वे बचन वास्तव में भ्राध्यात्मिक हितकारी गुणो 
से विकल (रहित या अधूरे) हैं। यानी उनके द्वारा आत्मा के समस्त 
गुणो का अभ्युदय नहीं होता। परन्तु श्राषे वचन समस्त नयो से 
(स्थाद्राद से) एवं भक्ति (श्रद्धा) से सुशोभित (श्रलकृत) है । झत 
झापका शासन (मत्त) सब तरफ से पूर्ण और भद्र कल्याणकारी है। 
आझपके स्याद्वाद द्वारा ज्ञान परिष्कृत होता है। पारस्परिक विचार 
सघ्ष दूर होता है और आपके द्वारा निरूपित सिद्धान्त हारा आत्मश्रद्वा 
एवं देव, झागम, गुरू की भक्ति जाग्रत होती है। जिससे सत्‌ श्रद्धा 
ज्ञान चरित्र द्वारा श्रात्मा का पूर्ण उत्थान होता है। 


इस प्रकार महान्‌ प्रभावक, महान्‌ ताकिक बिद्वान सदा, शास्त्रार्थ 
विजेता, श्राद्य स्तुतिकार भविध्यवक्ता तीथेंकर भ्री समन्तभद्र आचार्य 
रचित श्री भगवान महावीर की स्तुति । 
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पुज्य श्री उमा स्वामी जी महाराज 
रचियता तत्वार्थ सूत्र तथा श्रावकाचार 
(श्री दि० जैन नया मन्दिर जी से फोटो प्राप्त) 





भगवान महावीर 





श्री शान्तिसागराय नमः 
भगवान्‌ श्री उमास्वामी आचायें विरचित 
शी उमास्वासी श्रावकाचार 
टीकाकार का मद्भलाचरणु 


श्रीमत वीर जिनेश के, नम! चरण चितलाय । 
भवभय भज्जन जानके, लही शरण सुखदाय ॥। 


व 772-. 3 ई 


अर्थ--जिन भगवान्‌ वीरनाथ परम तीर्थकरका कहा हुआ 
समस्त तत्त्वोका अनेकान्तमय स्वरूपंधर्म, समस्त विद्वानोंकों 
मान्य है । और इसीलिये जिनका ज्ञान संवेश्रेष्ठ माना जाता है 
ऐसे भगवान्‌ महावीर स्वामी आप सेब लोगोको श्रेष्ठ बुद्धि 
प्रदान करे ॥१॥ ० 
* अथें-पहलेके आचायेनि जो श्रावकचार निरूपण किये हैं 
उंनको देखकर केवल मोक्ष प्राप्त करनेके लिए मैं इस श्रावका- 
चारका निरूपण करता हूँ। भावाथे--. अन्तिम तीर्थंकर श्रीवीर 
भगवान्‌ने जो उपदेश दिया है उसकी द्वादशांगरूप रचना गण- 
धरदेवोने की है। उन बारह अगोमे से सातवे अगमें' उपासका- 
ध्ययनका निरूपण है । उसको जानकर बहुँद्ली आदि आचार्यो 
ने श्रावकाचारोका निरूपण किया है, उन्हीकोी देखकर आचारये 
उमास्वामीने यह श्रावकाचार बनाया है। उन्होंने अपने मनसे 
इसमें कुछ नही लिखा है । इस ग्रन्थमें जो. कुछ वर्णन है वह 
सब वीर भगवान्‌ का ही वचत समझना चाहिये ॥२॥ 


२ श्री उमास्वामी « 


कप 


अर्थ जो इस अपार ससारके दु.खोसे निकालकर जीवोको 
कभी नाशन होनेवाले अक्षय अनन्त मोक्षसुख में घारण कर देता 
है उसी को यथार्थ धर्म समझना चाहिये | भावार्थ--भगवान्‌ 
जिनेन्द्रदेवका कहा हुआ दयामय धर्म ही इन ससारी जीवोको 
जन्ममरणरूपी दुःखसे निकालकर मोक्षसुखमे पहुंचा देता है 
इसलिये कहना चाहिये कि इस ससारमें दया ही धर्म है ॥३॥। 


अथ-सम्यग्दशशंन, सम्यग्यज्ञान और सम्यक्चा रित्रकी एकता 
ही मोक्षका मार्ग है। धर्म कार्योमे अन्यन्त निपुण ऐसे गणधरदेव 
इस रत्नन्नयको ही मोक्षमा्गं बतलाते है तथा यही रत्नत्रय एक 
देश रूप गृहस्थोका धम कहलाता है ॥४॥ 


अर्थ- भगवान्‌ तीर्थंकर परमंदेवकों देव मानना, दयामय 
धर्मको धम मानना और निर्ग्रथ गुरु को गुरु भातना सम्यर्दशंन 
है। तथा देव शास्त्र गुरुका यह श्रद्धान निर्दोष होना चाहिये 
तभी सम्यर्ददंन होता है । ऐसा गणधर देवोने कहा है ॥५॥। 


अर्थ-अदेव वा कुदेवको देव मानना, अधर्मको धर्म मानता 
और कुगुरुको गुर मानना मिथ्यादद्ंन है। भावार्थ--रागद्वेष 
को धारण करनेवाले ब्रह्मा विष्णु महादेव आदिको देव मानना 
मिथ्यादर्शन है। हिसा और पापमय अधर्मको धर्म मानना 
“भिथ्यात्व है तथा विषयोकी लालसा रखनेवाले आरम्भ परिग्रह 
सहित कुग्ुरओको गुरु मानना मिथ्यात्व है। इसी प्रकार यथार्थ 
हे शास्त्र गुरुमें देव शास्त्र गुरुकी श्रद्धा न करना भी सिथ्यात्व 

4॥॥ 


अथ-भूख, प्यास भय, द्वेंष, राग, मोह, बुढ़ापा, रोग, 
चिन्ता, मरण, मद, स्वेद वा पसीना, रत्ति, खेद, आश्चयें, 
विषाद, जन्म और निद्रा ये अठारह दोष कहलाते हैं। ये सब 
दोष वडी कठिनतासे छूटते है। जिन भगवान्‌ के इन अठाजह 


द् 


आवकाचार रे 


दोषोमें से कोई भी दोष नही है वे ही तीनो लोकोके स्वामी 
देवाधिदेव समभे जाते है ।॥9॥॥ ॥८॥ 

अरथ्थ--जो इन ऊपर लिखे अठारह दोषोसे रहित है वही 
विष्ण है, वही ब्रह्मा है, वही देव है वही महादेव है वही बुद्ध 
है वही समस्त देवोसे तथा भवनवासी व्यतर ज्योतिषी देवोंसे 
पूज्य है, वही निर्मल है, वही सर्वज्ञ है वही सबका हित करने' 
वाला है, वही सर्वोत्कृष्ट हे, वही परमेश्वर हैँ वही. उत्कृष्ट 
ज्ञानी, वही तीनों लोकों का स्वामी है, वही उपदेशक हे और 
वही देवाधिदेव कहलता हैं ॥९॥॥ ॥१०॥ 

अर्थ--जो आत्माका स्वभाव इस अपार ससार रूपी महा 
सागर में पड़े हुए जीवो को निकालकर ऊपर मोक्षमें धारण कर 
देता है वही धर्म कहलाता है तथा वही धर्म साक्षात्‌ मोक्षके 
सुख दंनेवाला है । भावाथ-ससारका जन्ममरण रूप दुख एक 
धर्मके धारण करनेसे ही नष्ट होता है तथा उसीसे मोक्षकी 
प्राप्ति होती है ।' इसीलिये भव्य जीवोको ऐसे *उत्तम धर्मका 
सेवन अवृश्य करते रहना चाहिये ॥॥११॥॥ 

अर्थ--उत्तम क्षमा, उत्तम मादंव, उत्तम आजंव, उत्तमशौच 
उत्तम सत्य, उत्तम सयम, उत्तम तप, उत्तम त्याग, उत्तम आकि- 
चन्य और उत्तम ब्रह्मचर्य इस प्रकार धर्मके दश भेद है। यह 
धर्म भगवान्‌ जिनेन्द्रदेवका, कहा हुआ है। स्वर्गादिकके सुख 





&8'धर्मके दो भेद है एक क्रियात्मक और दूसरा अक्रिया- 
त्मक मुनियोका तेरह प्रकाशका चारिन वा गृहस्थोका बारह 
प्रकारका चारित्र सब क्रियात्मक धर्म हें। इसीको व्यवहार धर्म 
कहते है। यह व्यवहार धर्म ही निश्चयरूप अक्रियात्मक धर्म 
का साधक हू और इसीलिये यह अवश्य पालन करने योग्य 
धर्म मुख्य माना जाता हैं । 


| श्री उमास्वामी 

और मोक्षके सुख देने वाला है। वह धर्म चेतन्य स्वरूप है 
और इसीलिये मोक्षका कारण है। अतएव विद्वान पुरुषो को 
इसका परिपालन अवश्य करते रहना चाहिये ॥१२॥। 


अर्थ-मिथ्यादृष्टियोके द्वारा कहे हुए हिंसामय धर्मेंको 
जो लोग धर्म बतलाते है उन्हे भी पापी ही समझना चाहिये । 
भावार्थं- कितने ही अज्ञानी पुरुष यज्ञमे प्राणियोकी हिंसा 
करते को धर्म बतलाते है। सती होकर आत्मघात करने मे धर्म 
मानते है। देव देवीयोके सामने बलिदान करनेको धर्म मानते 
है विधवा विवाह विजातीय विवाह और अस्पृद्योका स्पझो 
करना आदि निद्य कार्योको धर्म मानते है | परन्तु ये सब कार्ये 
हिंसा और पापाचरणके पोषक हैं इसलिये ये धर्म कभी नही 
हो सकते । धर्म तो दयामय ही होता है और उसीक सेवन करने 
से सुख पुण्य की प्राप्ति हो सकती हैँ ॥॥१३॥ 

अर्थ--जो महाव्रतोको धारण करते हैं, जिनका मन तत्व 
ज्ञानसे ही सदा भरपूर रहता है और जो धर्मेके मुख्य उपदे- 
शक माने जाते है तथा जो परम दिगम्बर पाणिपान्रमें ही 
आहार लेने वाले है ऐसे आचार्य ही गुरु कहलाते है ॥१४॥ 

अर्थ -जो गुरु दर्शनाचार, ज्ञानाचार, चारित्राचार, तप 
आचार, और वीर्याचार, इन पचाचारोके विचार करने और 
पालन करनेमे निपुण है अत्यन्त शांत वा विषय कषायोसे सर्वथा 
रहित है जो समस्त परीषहोको जीतने वाले है अतरग बाह्य 
दोनो प्रकारके परिग्रहोसे सवंथा रहित है ऐसे दिगम्बर साधु ही 
परम गुरु! कहे जाते है ॥१५॥ 





१->ग्रुरु शब्दका अथे बडा है।जो गुण वय चारित्र 
आदिसे बडे है वे ही गुरु है। गुरु के अनेक भेद है। धर्मगुरु 
दीक्षाभुरु गृहस्थदाक्षागुरु, मातापिता ' गुरु, विद्यागुरु, सत्तागुरु 


श्रावकाचार ु 3. 

अथे-पृर्थ्वी खेते गाव आदिको: क्षेत्र/कहते है'महले' मकान 
आदिको वस्त्र कहतें है, सोना चांदी जवाहरात आदिको धन 
कहते है | गेहूं जौ चावल आदिको धान्य कहते हैं, स्त्री दासी 
दास द्विपद कहलाते है, घोड़ा गाय भेस आदि चतुष्पद सिंहासन 
गद्दी पाटा आदि आसन है पलग खाट बिछोना आदि शयन 
कहलाते हैं वस्त्रोंकी कुप्य कहते है और वतनोंको भांड कहते 
है ये दस प्रकार के बाह्य परिग्रह कहलाते है ॥१६॥ 

भर्थ--मिथ्यात्व, वेद, राग, हवष, हास्य, रति, अरति, शोक, 
भय, जुगृप्सा, क्रोध, मान, माया, लोभ ये चौदह अतरग 
परिग्रह कहलाते हैं ॥१७॥। 

अर्थ-जो इच्छानुसार भोजन करने मे, इच्छानुसार भोगो- 
पभोगोंके सेवन करनेमें और विषयकषायोंकी लालसामें लगे 
रहते है, जो कामसे पीड़ित है और भिथ्या उपदेश देने वाले हैं 
ऐसे कृगुरुओं को सज्जन पुरुष कभी गुरु नहीं मानते है। 
भावा्थ--जो विषय कषायोकी लालसासे रहित हे और आरभ 
परिग्रहके सबथा त्यागी हैं ऐसे आत्म-ज्ञानी दिगम्बर साधु ही 
गुरु कहलाते है । चिमटा जठा सोटा आदिको रखने वाले हिसा 


न्‍वकमलमननटन 


ओर द्रव्यगुरु आदि। अट्ठवाईस मूलगुणके धारक मुनि धर्म 
गुरु है। छत्तीस गुणके धारक आचार्य दीक्षागुरु है। गृहस्थ- 
धर्मकी दीक्षा शिक्षा देनेवाले प्रायश्चित देनेवाले धर्मसंम्बन्धी 
समस्त क्रियाकांड करनेवाले और श्रावक धर्मकी व्यवस्था 
करनेवाले गृहस्थाचार्य गृहस्थ गुरु है पालन पोषण करनेवाले 
माता पिता गुरु हैं। विद्या पढ़ानेवाले विद्यागुरु है, राजा आदि 
अधिकारी वर्ग सत्ता गुरु है। धनी द्रव्यगुरु है रत्नत्नयको 
धारण करनेवाले सयमी सयमगुरु है। इस प्रकार गुरुके अनेक 
भेद है। इन गुरुओका यथायोग्य आदर सत्कार करना गृहस्थों 
का कतेव्य है । 





पद श्री उमास्वामी 


और पापकी प्रवृत्ति करनेवाले हिताहितरक -विवेकसे रहित 
मिथ्या साधु कभी गुरु नही कहला सकते ॥१८॥ 

अर्थ-यदि स्त्री पूत्र शस्त्र आदिको रखने वाले रागी द्वेषी 
देव ही देव माने जायेगे ब्रह्मचयंको पालन न करने वाले साधु 
ही गुरु माने जायेंगे और दया रहित धर्म माना जायेगा तो 
फिर कहना चाहिये कि यह सबसे वडे दुःखकी बात है। हां, 
फिर तो इस जगतको नष्ट हुआ ही समझो । भावाथं--वोत- 
राग सर्वज्ञ और हितोपदेशी ही देव होते है, वस्त्रालकार, 


आयुध, वाहन आदि सामग्रीको धारण करने वाले कभी देव 
नही हो सकते । चौबीस प्रकारक परिग्रहसे रहित वीतराग 


(दिगम्बर) साधु ही गुरु होते है विषय कषायोमे लीन आरम्भ 
परिग्रहको धारण करने वाले पाखडी साधु कभी गुरु नही हो 
सकते । इसी प्रकार पापक्रियासे रहित दयाधर्म ही श्री जिनेन्द्र- 


देवका कहा हुआ धर्म है। पशुवध आदि पापक्रियाओका उप- 
देश देने वोला धर्म कभी यथार्थ धर्म नही हो सकता ॥१६॥ 


अर्थ--जो पुरुष ऊपर कहे हुए देव शास्त्र गुरुमें दृढ श्रद्धान 
रखता है उसको सम्यरदृष्टी समभना चाहिये। जो पुरुष इन 


यथार्थ देव शास्त्र गुरुमे संशय रखता है, उसे मिथ्यादृष्टि 
समभना चाहिए ॥२०॥। 


अर्थ-जीव अजीव आख्रव वध सवर निर्जंरा और मोक्ष इन 
सातो तत्वों का यथार्थ श्रद्धान करना सम्यर्द्शन है। अथवा 
निश्चय नयसे अपने आत्माके शुद्ध स्वरूपमे लीन हो सम्यग्दशन 
है। यह समग्यदर्शन पच्चीस दोषोसे रहित होता है ॥२१॥ 

भावार्थ-व्यवहा र सम्यग्दशन, निरचय सम्यग्दशेंनका साधक 
है। निश्चय सम्यग्दशन तो छुद्ध है ही । किन्तु व्यवहार सम्य- 
ग्दर्णनको भी पच्चीस दोषोसे रहित ही पालन करना चाहिये। 

अथ-जो भव्य जीव पचेन्द्रिय है पूर्ण पर्याप्तकक है और 
जिसको काल लब्धि आदि लब्धिया प्राप्त हो चुकी है ऐसे 
भव्य जीवोको ही सम्यग्दर्शन उत्पन्न होता है तथा निसगे और 


खावकान्नाद द्छ 


अधिगम इन दो प्रकार से उत्पन्त होता है। भावार्थ--सम्य- 
उरदर्शन आत्माका एक गुण है, मिथ्यात्व वा सम्यग्‌ भिथ्यात्व 
और सम्यक्‌ प्रकृति मिथ्यातत्व ये दर्शन मोहनीयकी तीन प्रक्ृ- 
तियां तथा अनन्तानुवधी क्रोध मान माया लोभ ये चार चारित्र 
मोहनीय प्रकृतिया उस सम्यग्दर्शन गुणका घात करती है। इन 
सातो प्रकृतियोके उपशम होनेसे औपशमिक सम्यग्दर्शन होता 
है, क्षय होनेसे क्षायिक सम्यग्दर्शन होता है और क्षयोपशम 
होनेसे क्षयोपशम सम्यग्द्शन होता है। सम्यग्ददोनकी उत्पत्ति 
में इन सातों प्रकृतियों का उपशमादिक होना अन्तरंग कारण 
है। अ्रन्तरग कारणक होते हुए यदि किसी गुरुका उपदेश 
प्राप्त हो जाय तो उस सम्यगदशंनको अधिगमज सम्यग्दर्शन 
कहते हैं। यदि अत्तरग कारणके होते हुए किसी गुरुका उपदेश 
न मिले तो उस सम्यग्दशनको निसर्गज सम्थग्दशंन कहते है, 
सम्यग्दर्शनके निसर्गज और अधिगमज ये दोनों भेद वाह्य 
कारणों की अपेक्षासे है। यद्यपि वाह्य कारणोमें जिन बिम्ब दर्शन 
देवोंकी विभूतिका दश्शत भगवानकी महिमाका दर्शन, वेदनाकाः 
अनुभव जाति स्मरण आदि और भी कारण है तथापि यहां पर 
केवल अधिगमकी अपेक्षासे ही दो भेद बतलाये है। %€ ।॥२२।॥। 


%६ शास्त्राध्यवतके बिना ही,कंवल वीतराग जिनेन्द्र देव- 
की आज्ञा मानकर तत्त्वोंका श्रद्धान करना आज्ञा सम्यक्त्व 


है॥ १॥ सम्यकत्वके घातक मोह कर्मकी शांति हो जाने से 
शास्त्राभ्यासके बिना ही वाद्याभ्यंतर परिप्रहसे रहित मोक्ष- 


मार्गका श्रद्धान करना मार्ग सम्यवत्व है ॥२॥ भगवानको वाणी 
का आराचायेक वचन वा उपदेश सुनकर तत्त्व श्रद्धात करना 
सो उपदेश सम्यकत्व है ॥३॥ मुनियोके आचार सम्बन्धी सूत्रोंकों 
सुनकर उन पर श्रद्धात करना सूत्र सम्यक्त्व है ॥४॥ आागमके 
प्रतिपादक बीजाक्षरोंकों सुनकर श्रद्धान.करना बीज सम्यक्‍त्व 
है ॥५॥ पदार्थोंके संक्षिप्त ज्ञानसे ही समस्त पदार्थोका ज्ञात 


बद श्री।उमास्वामी 


अ्र्थ-यदि जीव निकट भव्य हो, कर्मोका सत््व उदय आदि 
अत्यन्त कम हो, वह सैनी हो कर्मोके कम' होनेंके परिणाम 
भ्रत्यन्त शुद्ध हो और उपदेश आदि बाह्य कारण सामग्री मिल 
जाय तो सम्यर्दर्शन होता है। भावार्थ--ये सब सम्यर्दर्शनके 
कारण है ॥२३। | 

अथथ--उस सम्यग्दर्शनक तीन भेद है ।औपशमिक सम्यरद- 
ईन क्षायोपशमिक सम्यर्दर्शन और क्षायिक सम्यग्दशन'। 
इनके सिवाय श्राज्ञा सम्यक्त्व श्रादि दश भेद और है ॥॥२४।॥। 


श्र्थ--क्षायिक सम्यग्द्शन सादि और अनन्त है । इसलिए 
वह चौथे गुणस्थानसे लेकर समस्त गृणस्थानोमे तक रहता है, 
तथा मोक्षमे भी रहता है। क्षायोपशमिक सम्यग्दर्शन चौथे 
गुणस्थानसे लेकर सातवे गुणस्थान तक रहता है। सब प्रकारके 
सम्यग्दर्शन मोक्षक कारण अवश्य है ॥२५॥॥ 


अर्थ-प्रथम औपशमिक सम्यग्दशन चौथे गुणस्थानसे लेकर 
उपज्ञात कषाय नाम के ग्यारह॒वे गृणस्थान तक रहता है यह 
सम्यग्दशेन भी इच्छानुसार समस्त पदार्थोकों देनेवाला है ।२६। 


भ्रथ-ये तीनो प्रकारक सम्यग्दर्शन साध्य साधनक भेदसे 
दों प्रकार है। साक्षात्‌ मोक्ष प्रदान करनेवाला क्षाथिक सम्यर- 


होकरश्रद्धान होना सक्षिप्त सम्यक्त्व है ॥६॥| द्ादशाय वाणीको 
सुनकर श्रद्धान होना विस्तार सम्यकत्व है ॥७॥। किसी पदार्थके 
देखनें वा अनुभव करने आदिसे पदार्थोका श्रद्धान होना श्र्थ 
सम्यक्त्व है ॥८॥ द्वादइशाग और अग वाह्य आदि समस्त श्रत- 
ज्ञानका पूण अनुभव कर समस्त पदार्थोका पूर्ण श्रद्धान करना 
गाढ सम्यक्त्व है ॥६॥ केवल ज्ञानके द्वारा समस्त पदार्थोको 
ला परम गाढ श्रद्धान करना परमावगाढ सम्य- 
क्त्वहै। ॥ 


आह 
क्षावकाचार घर 


दशेन साध्य है और बाकोके दोनों, सम्यग्दशन साधन है । इन 
दोनोंके द्वारा क्षायिक सम्यग्दशन सिद्ध किया जाता है ॥२७॥ 

अरथ--इस जीवका जब जन्म मरणरूप ससारका परिभ्रमण 
अधिकसे अधिक शअ्रर्द्ध पुदूगल परावर्तन मात्र रह जाता 
है अर्थात्‌ मोक्ष प्राप्त होनेमें जब अधिकसे अ्रधिक अद्ध पुदूगल 
परावतं॑न काल रह जाता है | तब इस भव्य जीवको सबसे 
पहले उपशम सम्यग्दशन प्रगट होता है ॥२८॥ 

ग्रथे--उपशम सम्यर्दर्शनकी उत्कृष्ट और जघन्य स्थिति 
अन्तमु ह्ते है । तथा क्षायोपशमिक सम्यग्दशनकी उत्कृष्ट 
स्थिति कुछ अधिक छयासठ सागर है ॥२६९॥ 

अर्थ -क्षायोपशसिक सम्यग्दशंनकी जघन्य स्थिति अन्त- 
मुं हृत॑ है। तथा क्षायिक सम्यग्दर्शनकी अ्रधिक से अधिक स्थिति 
ससार की अपेक्षा कुछ कम दो करोड पूर्व श्रधिक तेतीस सागर 
है। मुक्तकी भ्रपेक्षा अनन्त है । ऐसा गाढ सम्यरदुष्टी भगवान 
गणधर देवने कहा है ॥३०॥। 


अथे-पहले नरकमे औपशमिक क्षायोपशमिक और क्षायिक 
ये तीनो सम्यकत्व होते है। दूसरे नर॒कसे लेकर सातवे नरक 
तक ओऔपशमिक और क्षायोपशमिक ये दो सम्यकत्व ही होते 
हैं। मनुष्य तिर्यच और देवोंके तीनों प्रकारके सम्यकत्व होते 
हैं। देवागना और तिर्यचनियोके क्षायिकको छोड कर बाकी के 
दो सम्यक्त्व होते है ॥ « १०३२॥ 

अर्थ- क्षायिक सम्यग्दज्ञन वीतराग है वा वीतराग भावों 
का कारण है तथा ससारका नाश करनेवाला है और मोक्षका 
साक्षात्‌ कारण है। औपशसिक और क्षायोपशमिक सम्यरदर्रन 
सराग है और इसीलिए स्वर्गादिक सुखोका कारण है। ये दोनो 
परम्परासे मोक्षके कारण हैं ॥॥३३॥। 
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अर्थं-इस सम्यर्दर्शनके आठ अग है। उन सब अगोसे 
सुशोभित सम्यग्दर्शन ही ससारके नाश करनेमे समर्थ होता है। 
जिस प्रकार अक्षरहीन मन्त्र अपना काम नही कर सकता उसी 
प्रकार अगहीन सम्थग्दर्शन पूर्ण रीतिसे किसी कार्यकों सिद्ध 
नही कर सकता। भावार्थ--निःशकित निःकाक्षित निविचि- 
कित्सा अमृढ्दृष्टि उपगहन, स्थितिकरण वात्सल्य और प्रभा- 
वना ये सम्यग्दर्शनके आठ अग है सम्यर्दष्टीको इन आठो 
अगोका पालन करना आवश्यक है ॥३४।॥ 


अर्थ-वीतराग सर्वज्ञदेव भगवान अहँत देवने जीव अजीव 
आदि समस्त पदार्थोका स्वरूप अनेक धर्मात्मक वतलाया है। 
वह वही है उसी प्रकार है अन्य नही है, अन्यथा भी नही है। 
इस प्रकार तत्त्वोका दृढ श्रद्धान करनेवाला मनुष्य नि शकित 
अगको धारण करनेवाला गिना जाता है। भावार्थ -इन्द्रिय 
जनित ज्ञानसे पदार्थोके समस्त धर्म वा समस्त पर्यायोका ज्ञान 
नही होता । वीतराग सर्वेज्ञदेवके केवलज्ञानमे ही मूते अमूर्ते 
समस्त पदार्थ और उनके समस्त धर्म वा पर्यायें प्रत्यज्ञ ज्ञान 
गोचर होती हैं। सर्वेज्ञका ज्ञान अतीन्द्रिय और शअ्रनन्त है। 
इसलिए उनके द्वारा पदार्थों का जो स्वरूप कहा गया है, वह 
प्रत्यक्ष और परोक्ष दोनो प्रमाणोसे सवेथा अवाधित सत्य और 
यथार्थ है। इसलिये प्रत्येक धर्मात्मा पुरुषको सर्वेजश्ञके बचनों 
पर दृढ श्रद्धान रखकर अपने आत्माका हित कर लेना चाहिये। 
व्यर्थकी कुतर्कों में समय बिताना अपने श्रात्माका अहित करना 
है। क्योकि प्रत्येक पदार्थमे अनन्त धर्म है सबकी परीक्षा हमसे 
नही हो सकती और न इन्द्रिय जन्य किसी भी ज्ञान से हो 
सकती है ।॥३५॥ 


अर्थ--भगवान जिनेन्द्रदेव ही देव है, भगवान्‌ जिनेनद्रदेवके 
कहे हुए तत्व ही यथार्थ तत्व है । इस प्रकार जो दृढ श्रद्धा 


श्रावकाचा[र ९१, 
करता है, उसे निः:शंकित अंगके धारण करनेंवालोंमें मुख्य 
समभतना चाहिये । 

अर्थ-अंजन नामका चोर यद्यपि इन्द्रियरूपी राक्षसोंके- 
आधीन था तथापि केवल निःशकित अगको धारण करनेसे 
उसको आकाशगामिनी विद्या क्षणमात्रमें प्राप्त हो गईं थी। 
भावार्थ-इन्द्रियोके विषयोके श्राधीनन और व्यसनोंके सेवन 
करनेवाले अजन चोरकों केवल निःशंकित अगके पालन 
करनेसे आकाश गामनी विद्या सिद्ध हो गई थी। इसलिये 
श्रावकोंको इस अगका सन वचन कायसे सदा पालन करते 
रहना चाहिये।॥।३७॥। 
अर्थं-जो पुरुष घोर तपश्चरण करता हुआ तथा उत्कृष्ट 
दान देता हुआ भी उसके निमित्त से स्वर्गादिकोके सुखोंकी मन, 
वचन काय किसी से भी इच्छा नही करता उसको नि.काक्षित 
अंगको धारण करनेवालों में मुख्य समभना चाहिये ॥३८॥। 
अर्थे-ये इन्द्रियोके विषयोसे उत्पन्न हुए सुख क्षण भर बाद 
ही नष्ट हो जाते है । जो मनुष्य घोर तपरचरण करता हुआ: 
तथा उत्कृष्ट दान देता हुआ भी इन इन्द्रिय जन्य सुखोंकी अभि- 
लाषा करता है उसको बुद्धि मात लोग आकांक्षा कहते है । ऐसी 
आकांक्षा श्रावकोंको कभी नही करनी चाहिये ॥३६९॥। 
अर्थ-किसी एक सेठकी पुत्री अ्नन्तमताके पितानें कौतुक- 
मात्र कहनेसे चौथे ब्रह्मचय व्रत को पालन किया था और उससे 
फिर किसी प्रकारकी इच्छा नही रकखी थी इसलिए वह उस 
निःकांक्षित अंगके प्रभावस तपश्चरण कर बारहवे स्वर्ग में 
उत्पन्न हुई थी ॥४०॥। 
अ्र्थं-- यह शरीर स्वभावसे तो अपविन्र है परन्तु रत्नत्र यसे 
पवित्र है | रत्तत्र यसे पवित्र ऐसे मुनियोंके शरीरकों देखकर 
उससे घृणा नही करना किन्तु उनके रत्ननयरूप गुणोमें प्रेम 
करना तीसरा निविचिकित्सा अग कहलाता है ॥४१॥ 
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अर्थ-यद्यपि यह जिनशासन स्वेथा अनिद्य है तथापि सुननि 
लोग जो खड़े होकर आहार लेते है नग्न रहते है और 
स्थान आचमन नही करते इसीलिये कुछ नासमभ मिथ्यादृष्टी 
लोग इस जिनशासनकी निदा करते है । यह उनकी भूल है यह 
शरीर रुधिर माँस हड्डी मल मूत्र आदि अनेक घृणित और 
अपवित्र वस्तुओ का घर है इसलिए समुद्रके पानीसे भी स्तान 
करनेपर शुद्ध नही हो सकता । इसकी शुद्धता केवल रत्नन्नय 
वा ब्रह्मचर्य आदि आत्मगुणोसे होती है। स्तान और आचमन 
करनेसे अनेक जलकायिक जीवोकी हिंसा होती है वह हिंसा न 
हो इसीलिये मुनिराज स्नान आचमन नही करते । वे मुनिराज 
शरीरको पर समभते है आत्मासे भिन्‍न समभते है तथा उनके 
आत्मामें कामका कोई विकार होता नही । वे बालकके समान 
निविकार रहते है इसीलिए वे नग्त रहते है। जबतक यह 
शरीोर रत्नत्रय धारण करनेमे समर्थ रहता है तभी तक मुन्ि- 
राज इस आहार देते है जब यह शरीर रत्नत्रयके पालन करने 
में असमर्थ हो जाता है तभी इसे आ्राहदर देना छोड़कर समा- 
घिमरण धारण करनलेते है इसीसिये वे खड़े होकर गाहार लेते 
है। इस प्रकार मुनियोके समस्त कतेंव्य आत्माकी पवित्रताके 
लिये है और इसीलिए यह जैनशासन-परम पवित्र समझा जाता 
है। फिर भी जो लोग धर्सके यथार्थ स्वरूपको न समभकर इस 
ज॑नशासनकी निन्‍्दा करते है उन्हे नासमझ ही समभना 
चाहिए |।४२॥ 


अर्थ- तीज मिथ्यात्व क्मके उदयसे जो लोग मुनियोके 
स्वरूपको वा शरीर और रत्नत्रयके स्वरूपको नही जानते है ' 
तथा जिनका हृदय स्वभावसे हो कुटिल है ऐसे कुछ दुष्ट पुरुष 
व्यर्थ ही मुनियोकी निदा करते है। उन्हे नीचे लिखे अनुसार 
वस्तुका यथार्थ स्वरूप समझ लेना चाहिये । 
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अर्थ-वे मुनिराज शुद्ध आत्माके ध्यानमें सदा लीन रहते 
है, मन, वचन, कायसे ब्रह्मचर्यका पालन करते है और 
ब्रत तथा मंत्रोंसे सदा पविन्न रहते है ऐसे सदा पवित्र और 
पूज्य मुनियोको इस संसारमें स्नान करनेकी कोई आव- 
इयकता नहीं है। भावार्थ-स्नानके सात, भेद है मत्रस्तान,. 
भौमस्नान, अग्निस्नान, वायुस्तान, दिव्यस्तान, जलस्नान और 
मानस्नान । गृहस्थ लोग राग-द्वेष, काम, कषाय आदि विका- 
रोसे सदैव मलिन रहते है इसलिए गृहस्थोकी शुद्धि बिना 
जलस्नानके नही हो सकती । परन्तु मुनिराज इन विकारोंसे 
सर्वथा अलग रहते है। इसलिए उनके शरीरकी शुद्धि ब्रत- 
स्तान वा मंत्रस्तानसे ही सानी जाती है। इसके सिवाय उनका 
शरीर रत्नत्य और ब्रह्मचयेसे ही पवित्र है इसलिए उनको 
सस्‍तान करनेकी कोई आवश्यकता नहीं रहती। इसीलिए वे 
आजलन्म स्नानके त्यागी होते है ? ॥४४॥ 


अर्थ-मुनीर्वरोका जो अग मलमूत्रादिक से अशुद्ध हो 
जाता है वे उसी अगको प्रासुक जलसे मार्जत कर छुद्ध कर लेते 
है परन्तु जो अग मल मृत्रादिक विकारोसे अपविन्न ही नहीं 
हुआ है ऐसे पवित्र शरीरको जलस्थान की /शुद्धिसे क्या लाअ 
हो सकता है यदि किसी सपने उगलीमें' काटा है तो वह उंगली 
ही काट दी जाती है उगलीमें , काटने पर नाकको कोई नहीं 
काटता ॥४५॥ 


अर्थ- कापलिक (अघोरी) आतन्रेयी” रजःस्वला चाडाल 
भील आदि अस्पृश्य हीन जातिवाले मनुष्यों के स्पर्श हो जानें 
पर वा हड्डी आदि अपवित्र वस्तुओक॑ स्पर्श हो जाने पर 
मलमूत्र शौच आदि की शुद्धी गृहस्थ और भुनीराज दोनों 


करते है। यह व्यवहार धर्म है और उसका पालन करना ' दोनों 
का मुख्य कर्तव्य है । 


8४ श्री उमास्वामी 


मुनो लोग दड के समान सरल रोतिसे खड़े होकर कमडलुकी 
पूर्ण धारासे सर्वाग स्नान करते हैं पचनमस्कार मत्रका जप 
करते हैं और उस दिन उपवास करते है। भावार्थ--मुनिराज 
जन्मपयेनन्‍्त तक स्नानके त्यागी होते है । तथापि चाडाल आदि 
अस्पृश्य शूद्रोके स्पर्श हो जाने पर वे कमडलुके जलकी धारासे 
दडवत्‌ स्तान करते है पचनमस्कार मन्त्रका जप करते है और 
उस दिन उपवास करते है । जो लोग स्पृश्यास्पृश्य भेद नहीं 
मानते वा जाति भेद नही मानते, जैन धर्म धारण करलेने पर 
भगी चमारोके साथ भी रोटी व्यवहार करना पसद करते है 
उनके मतमे ये सब प्रायब्चित्तके ग्रन्थ मिथ्या हो जाते है। 
जिनके स्पर्शसे स्नानके सदा त्यागी मुनियो को भी स्नान 
करना पड़ता है ऐसे अस्पृश्य शृद्र कभी स्पृश्य नही हो सकते । 
स्पृश्य छूद्रों के ह्वारा जिनप्रतिमाका स्पर्श हो जाने पर उस 
प्रतिमाकी भी शुद्धि मानी है। अभिषेक आदिसे उस प्रतिमा 
की शुद्धि शास्त्रोमें वतलाई है। इसलिए स्पृश्यास्पृश्य भेद 
जातिव्यवस्था वा वर्ण व्यवस्था माने बिना मोक्ष मार्ग कभी 
नही टिक सकता । इसलिए वर्ण व्यवस्था जैन धर्मका मुख्य 
अग समभना चाहिये ॥४६।। 


अर्थ-त्रतोकी धारण करनेवाली अजिकाए रजस्वला होने 
पर एक एक रातके वाद तीन रात तक स्नान करने पर अथवा 
चौथे दिन स्तान करने पर शुद्ध होती है इसमे किसी प्रकारका 
सदेह नही है। भावार्थ-यद्यपि अजिकाओके जन्म पर्यन्त तक 
स्नान करने का त्याग होता है तथापि रजस्वला होने पर वे 
चौथे दिन स्तान करके हो जुद्ध होती है । आवश्यकतानुसार वे 
उन चार दिनोमे प्रतिदिन भो स्तान करती है। इस प्रकार 
आवश्यकतानुसार स्तानकी शुद्धि सब जगह मानी गई है। 
परन्तु जल स्नान हिंसाका कारण अवश्य है तथा मुनि और 





शआशावकाचार ह्‌घ्‌ 


अजिकाओंका शरीर रत्नत्रय वा ब्रह्मचययसे सदा पवित्र रहता 
है इसलिए ही ये आजन्म उसके त्यागी होते है ॥४७॥ 
अर्थ-जिनके दरीरमें कामादिकके विकार विद्यमान है 
: उन्हें नग्न कभी तहीं रहना चाहिए। ऐसे विकारी पुरुषोंका - 
शरीर तो वस्त्रोसे ढका रहना ही अच्छा है। परन्तु जिनके 
शरीरमे कोई किसी प्रकार का विकार नही है उनके शरीर 
को वस्त्रोसे ढकना कम प्रशंसाके योग्य नही माना जाता । भावार्थ- 
स्त्रियोके शरीर की बसावट विकार जनक है उसे देखकर 
साधारण पुरुषोको भो विकार उत्पन्त हो सकता है। इसके 
सिवाय उनके परिणामोमे भो स्वाभाविक कुटिलता रहती है 
और विकारो को अधिकता रहती है। इसीलिए स्त्रियोंके 
शरीरको सदा वस्त्रों से ढक रहने की ही आज्ञा है परन्तु पुरुषों 
में, यह बात नहीं है। पुरुषोका शरीर निरविकार रहता है 
तथा परिणामोंमें सरलता रहती है । पुरुषो की युवावस्था कोई 
ऐसा चिन्ह नही है जो दूसरोको विकार उत्पन्त कर सके 
इसीलिए पुरुष पूर्ण त्यागी होने पर नग्न रहते है और नग्न 
रहने में ही उनकी शोभा है ॥४८॥ 
अर्थ-न तो बैठकर भोजन करने से नरक की प्राप्ति होती 
है और न खड़े होकर भोजन करनेसे मोक्ष की प्राप्ति होती है । 
परन्तु ज्ञानरूपी नेत्रोको धारण करनेवाले सयमो पुरुष खड़े 
होकर भोजन करने की प्रतिज्ञा कर लेते है। भावार्थ-मुनीश्वर 
लोग थह प्रतिज्ञा कर लेते है कि जबतक इस शरीरमें खड़े होने 
की शक्ति है तबतक ही श्राहार ग्रहण करेगे अन्यथा समाधि 
मरण धारण कर आत्माका कल्याण करेगे इसी प्रतिज्ञा के अनु- 
'सार वे खड़े होकर आहार लेते है ॥४६॥ 
अर्थ- दीनता का"अभाव और वैराग्यकी वृद्धिके लिए ही 
मुनिराज केश-लोच करते हैं। इससे मुनिराजोका शूरवीर- 
'पना प्रगट होता है और ब्रतोको निर्मलता प्रगठ होती है। 
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भावार्थ -मुनिराज न तो किसीसे याचना करतें हैं मौरन 
अपने पास रुपया पैसा रखते हैं । यदि किसोसे बाल काटनेको 
कहते है तो दीनता होतो है वा पैसा मागते है तो दोनता होती 
है। वह दीनता न हो उसीतलिये मुनि लोग केशलोच करते है। 
केशलोच करनेसे शरीरके ममत्व भावका त्याग होता है, 
वैराग्यकी वृद्धि होती है, आत्मा-णक्ति प्रकट होती है और 
अहिसाब्रतको निर्मलता होती है | वाल रखनेसें जीवोकी हिंसा 
होती है वा धोने काढनेसे आरम्भ और परिग्रहका महापाप 
लगता है जिससे ब्रत सब मलिन हो जाते है। इन सब दोपोंको 
दूर करनेके लिए और ऊपर लिखे ग्रुणोकी वृद्धि होने के लिए 
मुनि लोग केशलोच करते है ॥५०॥॥ 

अर्थ-राजा उद्दायन सव प्रकारकी घृणाका परित्याग कर 
वाल मुनियोकी, बुद्ध मुनियोकी, रोग मुनियोकी और कोढी 
आदि ग्लान मुनियोकी सदा सेवा सुभ्ूपा किया करता था और 
इसीलिए इन्द्रके द्वारा भी उसने प्रशसा प्राप्तकी थो। भावार्थ-- 
निधिचिकित्सा अगकों पालन करनेसे इन्द्रने भी राजा उदायन 
की प्रणसा की थी ॥५१॥ 

अर्थ--आब्चर्य वा चमत्कार उत्पन्न करने वाली कुदेव वा 
कुणास्त्रकी मनसे वचनसे वा कायसे प्रणसा नही करना अमूढ- 
दृष्टि अग कहलाता है। भावार्थ - अनेक प्रकारकी सिद्धि वा 
रोग निवारण गादि चमत्कारोको देखकर और उनमे मोहित 
होकर अन्य मतमे माने हुए देवोकी उपासना प्रशसा आदि 
करना वा अन्य शास्त्रोकी उपासना प्रणसा भादि करना मूढता 
कहलाती है । ऐसी मूढता नहीं करना, मन वचन कायसे किसी 
प्रकार भी उनकी उपासना प्रशसा आदि नही करना अमूढदृष्टि 
अग कहलाता है ॥५२॥। 

अर्थ--हस वाहनके अधिपति ब्रह्मा, गरुडवाहनके अधिपति 
विष्णु, वैलवाहनके अधिपति महादेव और सिंहासनके अधिपति 


हक 


श्रावकीचोरं । 


जिंनेन्द्रदेव कहलातें हैं । ईनके स्वयं आजाने पर भी रेवतीरानी 
मढंताको प्राप्त . नहीं हुई थी । भावार्थ-किसी विद्यांधरने 
इर्मकी साक्षात्‌विभति दिखलाई थी तथापि रेवतीरानी अपने 
दृढ़ श्रद्धानसे विचलित नही हुई थी । इस प्रकार उसने अमृढ- 
दृष्टि अगका पालन किया था ॥५३॥ 


अर्थ-धर्मके मार्गमें वा धर्मके आंचरणोंमें सर्दा लीन रहने' 
वाले किसी भव्य जीवसे देवयोगसें कोई दोंष होजाय वा कोई 
अपराध बन जाय तो उससे होनेवाली निन्‍्दाकों छिपाना प्रकेट 
नहीं करना उपगृहन अंग कहलाता है' ॥५४।॥। ह 
: अर्थ-अपने आत्माके हितकी वृद्धि चाहने वाले भव्य 
जीवोंको उत्तम क्षमा उत्तम मार्देव आदि आत्तमाके श्रेष्ठ भावों- 
के द्वार धर्मकी वृद्धि करनी चाहिये। तथा अन्य 'साधर्मी 
पुरुषोंके दीषोंको छिपाना चाहिये ॥५४॥ । 
--इस अगके उपगृहन और उपवृहण ऐसे दो नाम हैं। 
धर्मात्माओंके दोषोंको छिपाना उपगृहंन है और धर्मकी वद्धि 
करना उपवृहण है । किसी अज्ञानतासे वा देवसे किंसी भव्य 
जीवके हारा जैन धर्ममें मलिसता प्रगट करनेवाला कोई अप*« 
राध बन जाय तो सम्यर्दृष्टी पुरुष उसको प्रगंट नहीं, करते हैं । 
वे लोग जिनशासनकी महिमा ही प्रगट करते है। इसीको 
उपगृहन अग कहते है। यदि कोई भायाचारी अपनी स्वार्थ- 
सिद्धिके लिए वा किसी विषयवासनासे जिनशासनको कलछ्ित 
करनेवालाी कोई कार्य करे बार-बार समभानेपेर भी अंपनी 
दुर्वासनाका त्याग न करे और जान बूंभकरं जैनेधर्मकी कलंड्िते 
करना चाहे तो उसका वह निद्य कर्म जनतांके साम॑नें प्रगट 
कर उसको शासनसे वहिष्कृत कर देना चाहिये। यह भी जैन- 
धर्मकी पवित्रता रखना है और इसीलिए उंपंवृंहण अंग 
कहलाता है । 


हद श्री उमात्वामी - 


“अर्थ--जों “कोई पुरुष दूसरोके दोषोंको बड़ी शीक्रताके 
साथ छिपाता है तथा अपने भुणोको भी प्रगठ नही करता उसे 
ही उपगृहून अगको धारण करनेवाला समभना चाहिये। 
संसारमे ऐसे पुरुष सदा श्रेष्ठ कहलाते है ॥५६॥। + 


अर्थ--मायाचारी पूर्वक सयमको धारण करनेवाले माया- 
चारीसे क्ष॒ल्लक़का भेष॑ धारण करनेवाले सूर्य नामके चोरने 
सेठ जिनेच्धभक्तके चैत्यालयमें जाकर छत्रमे लगे हुए रत्न चुरागरे 
थे। परन्तु सेठ जिनेन्द्रभक्तने धर्मकी निदा समभकर उसका 
वह अपराध प्रगट नही किया था और इस प्रकार उपगृहन 
अंगको पालंनकर जैनधर्मकी पवित्रता स्थिर रवखी थी ॥॥५७॥ 


, “ अर्थ--सम्यग्दर्शन सम्यग्जान वा सम्यक्चारित्ररूप मोक्ष 
मार्गेसे भ्रष्ट वा पतित होते हुए भव्य जीवोको अपनी तन मन 
धत्त आदिकी शक्ति लगा कर फिर उनको उसी रत्नत्रय रूप 
धर्ममे स्थापना करना स्थिर रखना स्थितिकरण अंग कहलाता 
हैं।धदा। ; हि 

“  अर्थ--काम क्रोध मद' उन्मत्तता और प्रमादसे स्वेच्छाचार 
पूर्वक विहार करनेवाले ' भोले अम्यर्द्ष्टी ' साधर्मी भाइयोको 
तथा स्वत. अपनी ' आत्माको श्रेष्ठधर्ममे सदा स्थिर रखना 
चाहिए ॥५६॥ * 


अथ- हिताहितके . विचारसे रहित अज्ञानताको धारण 
करनेवाले बालक जन अथवा शक्ति होन असमर्थ पुरुषोको 
क्लिमी व्रतसे, चलायमान होते हुए देखकर भी जो नही देखनेके 
ससान आचरण करता है अथवा देखकर भी उर्नको स्थिर नही 
करता है उसे घर्मका अपराधी समभना चाहिये । भावाथे-- 
स्थितिकरण अगका पालन न करना धमंका अपराध करना 
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है। इसलिए प्रत्येक भव्य जीवको स्थितिकरण अग॒का पालन 
करंना अत्यावश्यक है'.॥६० 0 


अर्थ-८संम्यग्दर्शन रूपी नेन्रको धारण करनेवाली रानी 
चेलनाने ज्येष्ठा नामकी गर्भवती आधथिकाकोा उपचार कर 
उसे फिरसे शुद्ध ब्रतोंमें स्थापना किया था ॥६ १॥ 


अर्थ-पृष्पडाल नामके मुन्िका चित्त अपनी सुदत्ती नामकी 
स्त्रीमें आसक्त रहता था और इसीलिए वे मुनि अपने मुनि 
व्रतसे चलायमान होना चाहते थे परल्तु' मुनिराज वारिषेणनें 
उनकी रक्षा की थी उनको ब्रतोंसे चलायमान नही होनें दिया 
था तथा उनके ब्र॒तोमें ही उनको दृढ़ किया था.॥६२।। 


अर्थ--उत्तम चारित्रको धारण करनेवाले मुनिराजोंका तथा 
धर्मात्मा गृहस्थोंका यथायोग्य आदर सत्कार करना पूजा सेवा 
कर उनका वेयावृत्य करना विज्ञानोंके द्वारा वात्सल्य अद्भ 
कहलाता है ॥६३॥ 


अथे-मुनिराजोका आदर सत्कार करना, उनको उच्चा- 
सन देना, उनकी सेवा चाकरी करना, उनको नमस्कार करना, 
मिष्ट वचन कहना, भक्ति करना, चरण दावना तथा उन पर 
आये हुए उपद्रवोको दूर करना तथा देशकालकी अपेक्षासे आव- 
श्यकतानुसार सार उनका उपकार करना वात्सल्य अज्भ 
कहलाता है ॥६४।॥ 

अथ- राजा महापदझके पूनत्र मुनिराज श्री विष्णकुमारने 
हस्तिनापुर नगरमें वलि नामके ब्राह्मणके द्वारा किये गए मुनी- 
इवरोके घोर उपसर्गको दूरकर सबसे उत्कृष्ट वात्सल्य अगका 
पालन किया था ॥६५॥। ] 


अर्थ-रत्नत्रय रूपी तेजसे अपने आत्माकी सदा प्रभाव: 
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शाली बनाना चाहिये । तथा दान/देकर, तपश्चरंण कर,-भगवान्‌ँ 
जिनेन्द्रदेवकी उत्कृष्ट पूजा कर तथा अनेक विद्याओका अ्रति- 
शय दिखलाकर इस जैनधमंको सदा प्रभावशाली बनाना 
चोहिये।॥६६॥ 


अर्थ-विना किसी सासारिक सुखोकी अपेक्षाके श्ास्त्रोका 
उपदेश देकर, विद्याकी चतुरता प्रगट कर, निर्षोष विज्ञानको 
धारण कर, दान देकर और भगवान जिनेन्द्रदेवकी पूजा.कर 
भगत्रान जिनेन्द्रदेवकके शासनकों महिमा सदा प्रगट करते रहना 
चाहिये इसीको प्रभावना अग कहते है ॥६७॥। 


अर्थ--महाराज पूतिक नामके राजाने अपनी उमिला नाम- 
की रानीके द्वारा किया गया भगवान जिनेन्द्रदेवका रथोत्सव 
बन्द कर दिया था परन्तु मुनिराज वज्जकुमारने वह रथोत्सव 


बडे धूमधाम से नगर भरमे घुमाया था और जैन धर्मकी बड़ी 
भारी प्रभावना को थी ॥६८॥। 


अर्थ--जो पुरुष अपने हृदयमे ऊपर लिखे हुए आठो अगों 
सहित सम्यग्द्शन धारण ,करता है उसीका सम्यर्दर्शन दृढ 
समभना चाहिये। यदि वंही सम्यग्दर्शन अग्रोसे रहित हो तो 
फिर उसकी हानि ही समभना चाहिये ॥६६९॥ 


अर्थ-इन ऊपर लिखे अगोके सिवाय सम्यर्दर्शन के संवेग 
निर्वेद निंदा गा उपशम भक्ति वात्सल्य और अनुकम्पा ये 
आठ गुण और होते हैं ।७०॥ 


अर्थ--जन्म मरण आदि अठारह दोषोंसे रहित देवमें 
हिंसादि दोषोसे रहित धर्ममे, आत्माका हित करनेवाले शास्त्रमें 
और परिय्रह रहित गुरुमे अत्यन्त अनुराग वा प्रेम रखना सवेग 
कहलाता है ॥७१॥ 
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'हअर्थ-- ये इन्द्रियोंके भोग काले 'सर्पके 'फणके समान'है 
सथा यह जन्ममरण रूप संसार सज्जन पुरुषोंकों अत्यन्त दुःख 
देनेवाला है और यह शरीर अनन्त रोगोंका घरं है ऐसे इस 
संसार-शरीर और भोगोसे विरक्त होना वैराग्य धारण करना 
निवंद कहलाता है ॥७२॥ 


अर्थ--पुत्र मित्र सत्नी आदि कुटुम्बके लिये जो पाप कार्य 
किये ज़ाते है उनके लिये अपनी निदा की जाती है उसको चतुर 
लोग निदा -कहते है। भावार्थ-अपने आत्मासे किये गये पाप 
कर्मोकी सिदा करना व अपने द्वारा किये गये दुष्ट कार्योका 
परचाताप प्‌र्वक अपनी लिदा करना निदा नामका गुण 
है ॥॥७३॥ 

अर्थं-राग द्वेष आदि विकारोंके द्वारा जो पाप किये गये 
है उनकी श्रेष्ठ ग्रुरुके सामने बंठकर भक्ति पूर्वक आलोचना 
क़रना गुरुके सामने उन सब पापोको निवेदन कर-उनकी 
आलोचना करना गा कहलाती है ऐसा भगवान अरख्हतदेवने 
निरूपण किया है ॥७४॥ 


अर्थ-जिसके हृदयसें राग द्वेष मोह मद काम वा कोधा- 
दिक कषाय आदि दोष स्थिरताको प्राप्त नही होते उस श्रेष्ठ 
भव्य जीवके उपशम गुण समझना चाहिये। उसका आत्मा 
बहुत्त शांत रहता है ॥७५॥ 

अथ-इन्द्र चक्रवर्ती आदि महापुरुष भी जिनकी सेवा 
करते है ऐसे भगवान अरहंतदेव और निर्ग्रथ गुरुकी पूजा करना 
सेवा करना स्तुति करता और उनकी सब प्रकारकी विनय 
करना भक्तिगुण कहलाता है। भावाथ-अरहंत सिद्ध आचार्य 
उपाध्याय और साधु ये पच परमेष्ठी कहलाते है इन पांचों 
परमेष्ठीयों की तथा चैत्य) चेत्यालय 'जिनगम जिनधमेकी 
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विनयपूर्वक पूजा स्तुति आदर सत्कार आदि करनेको 'र्भाः 
कहते है ॥७६॥। 

अर्थ-जो मुनि किसी स्वाभाविक रोग आदिसे दुःखी हैं 
उनकी औपधि आदि से सेवा सुश्रुपा करना वात्सल्य गृण कह- 
लाता है ॥७७॥ 

अर्थ-दुखोके सागर ऐसे इस ससारमे परिभ्रमण करते 
हुए प्राणियों पर सम्यर्दृष्टि दयालुके हृदयमें जो दयाभाव 
उत्पन्न होता है उसको कारुण्य कहते है। भावार्थ-कोमल प्रगट 
परिणामोसे समस्त प्राणियोपर दयाभाव करता कारुण्य है ।७८॥ 

अर्थ- जिसके हृदयमे ऊपर लिखे हुए आठ गुणोसे सुशो- 
भित सम्यग्दर्गन विराजमान रहता है उसके घरमे यह लक्ष्मी 
सदाके लिये अपना निवास बना लेती है ॥७६॥ 


अर्थ-तीन मूढता, आठ मद, छह अनायतन, और आठ 
घकादिक दोप इस प्रकार सम्यर्दर्शनके पच्चीस दोप कहे जाते 
है ॥८०॥। 


अर्थ--जो कूरदेव राग देपसे व्याकुल है वे सब जिनागम 
में त्याग करने योग्य बतलाये है। जो कोई पुरुष ऐसे देवताओों 
की उपासना करता है उसको आचार्य देव मूढता कहते है। 
भावार्थ--अन्य मतमे माने हुए देव विषय कपायोके श्राधीन रहते 
है उनके साथ शस्त्र पुत्र स्त्री वाहन झ्रादि सब रहते है और ये 
सब विपय कपाय चिन्ह हैं। ऐसे देव कुदेव कहलाते है। ऐसे 
देवोकी उपासना करना देव मूढता कहलाती है। मूढताका 
अर्थ अन्नान है देव सम्बन्धी अज्ञानताको देवमूढता कहते हैं। 
जिन शासनदेव इनसे भिन्‍न है। जिन शासनदेव सम्यग्दृष्टी 
होते है। ये गान्त मन्दकषायी और जिनभक्त होते हैं। जिन 
शासन देवता तथा मभिथ्यादेवोमें क्या अन्तर है। इसका 
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खुलासा आदिपुराणमें नीचे लिखे अनुसार लिखा .है * ॥८१।॥। 
भ्ै--जिनागममें विश्वेश्धर चक्रेश्वरी पद्मावती आदि 
देवता शांतिके लिए बतलाये- है। परन्तु जिनपर बलि चढांई 
जाती है जीव मारकर चढाये जाते है ऐसे चंडी मुडी आदि 
देवता त्याग करने योग्य है। इसका भी खुलासा इस प्रकार है। 
अर्थ--जो देव मिथ्यात्वीक्र हिंसक है, शस्त्र, परिग्रह 
सहित है माँसकी वृत्ति और मद्यकी वृत्ति होनेसे रनिंद्य ओर 
हीन है ऐसे ब्रह्मा विष्णु उमा चण्डी मुण्डी आदि देवता 'कुदेवता 
कहलाते है उनकी पूजा करना मिथ्यात्वका कारण है। इसलिए 


+ भगवान्‌ समन्तभद्र स्वामीने अपने रत्तकरण्ड श्लावका 
चारमे देवमढताका स्वरूप इस प्रकार लिखा है। ' 

अर्थ--इसलोक सम्बन्धी सासारिक सुखोकी आशा रखनें 
वाला जो मनुष्य किसी वरकी इच्छासे राग-हेषसे मलिन देव 
ताओकी उपासना करता है उसे देवमृढता कहते है । इस प्रकार 
देवमूढ़ताको सम्भावना अन्यमतके माने हुए देवोझें होती है । 

सम्यग्दष्टी जीवोंमें मिथ्यात्व द्शनमोहनीय कर्म सम्बन्धी राग- 

हढ्ेष नही होता है। इसीलिए आगममें सम्यर्दृष्टीकी जिन संज्ञा 
मानी गई है। मिथ्यामतमें माने हुये देवोकी जिनसज्ञा कभी 
नही हो सकती । इसलिए मूढ़ता भी अन्य मतके देवोमें ही 
होती है । सम्यर्दृष्टी शासन देवोंमें नही । इस इलोकमें आशा 
रखनेवाला किसी वरकी इच्छासे ऐसे एकसे दो शब्द दिये है 
उनसे यही सूचित होता है कि जो लोग सांसारिक विषय 
भोगोंकी आशामें लीन रहते है वे ही पुरुष वरका इच्छा करते 
हैं ऐसे पुरुष मिथ्यादृष्टी ही होते है और वे अन्य मतके' माने 
हुये देवोकी उपासना करते है। सम्यग्दरशंतत और सम्यग्यदृष्टी 
का यथायोग्य आदर सत्कार करना धर्मेका मुख्य अंग है। इस- 
लिए इसमें मूढता कभी नही होती है ॥२२॥ 


ऊँ 
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मिथ्या भेषको घारण करनेवाले ऐसे कुदेव त्याज्य हैँ परच्तु 
जो देव सम्यर्दृष्टी है जो जिन धर्मकी प्रभावन्ा करनेवाले है 
ऐसे चक्रेशवरी दिकपाल यज्ञ आदि देवता शांति प्रदान करने 
वाले है। ऐसे देव सम्यग्दुष्टि होने के कारण पूज्य हैं ऐसा जैन 
शास्त्रोका आदेश है उनकी पूजा करने में देव मूढता नही होती 
क्योकि सम्यर्दृष्टी जीव सदा पूज्य होता है । 


अर्थ-सूर्यग्रहण वा चन्द्रश्रहणमें सतान करना, सूर्यके 
विमानको देव समझकर अधे चढाना, घोडा, शस्त्र * हाथी 
आदि की पूजा करना गगा सिंधु आदि नदियोमे धर्म सममककर 
स्तान करना, सकांतिमें दान देना, गोसम॒त्र की बदना करना, 
गायोंकी बदना करना, वटवृक्षकी पुजा करना, देहलीकी पूजा 
करना, मरे हुओको पिंडदान देना आदि सब लोक मूढता है 
ऐसी लोक मृढता सदा त्याज्य है ॥5२,८३॥। 


अर्थ-जो गुरु होकर भी आरम्भ और परिग्रह * रखते है 
तथा मन्त्र औषधि आदिसे अपनी जीविका करते है ऐसे पाखडी 
गुरुओकी सेवा सुश्रषा करना उनकी विनय करना पूजा आदर 


*यद्यपि चक्रवती शस्त्र और घोडे आदिकी पूजा करता 
है परन्तु वह धर्म समझ कर उनकी पूजा नहीं करता केवल 
उपकारी समभकर उनका आदर सत्कार करता है। ऐसी बहुत 
सी क्रियाये है जिन्हे मिथ्यादृष्टी भी करते है और सम्यरदृष्टी भी 
करते है परन्तु उदृर्य दोनों का भिन्‍न भिन्‍न होता है इसीलिए - 
उनकी क्रियाए मिथ्यात्व वा सम्यक्‍त्वको पुष्ट करने वाली हो 
जाती है। 

* जिसके हृदयमे भगवान अरहत देवके कहे हुये तत्वोंका 
दृढ श्रद्धान है और जिन्होंने वीतरागभाव धारण कर समस्त 
परिग्रहो का त्यागकर नग्न मुद्रा धारण की है तथा विषय कषाय 
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सत्कार आदि करना गुरुमृढता कहलाती है। भावार्थ--अर्च्य मंतसें 
माने हुए परिग्रह आरम्भके द्वारा विषय' कषायोंको पुष्ट करते 
वाले और मन्त्र औषधि आदिसे जीविका करनेवाले कुगुरु 
कहलाते है ऐसे कुगुरओका आदर सत्कार फूजा विनय आदि, 
करना गुरुमूढता है। धमंगुरु तो वीतराग और ज्षारंभ परि- 
ग्रह रहित ही होते है। ऐसे धर्मंगुरके सिवाय अन्य सब गुरु- 
कुगुरु कहलाते हैं और उनकी पूजा विनय आदि सब गुरु 
मूढता है ॥८४।॥ 


अर्थं--ज्ञान, पूजा कुल, जाति, बल ऋद्धि तप और शरीर 
की उत्क्ृष्टतासे जो अभिमान करना है उसको गणधरदेव मद 


आंदि अशुभ क्रियाओको स्वथा त्याग कर दिया है वे धर्म गुरु 

कहलाते है परन्तु जिनके हृदयमें जिनेन्द्रदेवके कहे हुओं तत्वों 
का श्रद्धान नही है दर्शनमोहनीयके उदयसे तथा गृहीत मिथ्या- 
दृष्टी होने के कारण जो आरम्भ परिग्रह सहित है और जो 
शस्त्रादिक भी रखते है उनको कुग्रुरु कहते है परमहस यद्यपि 
नग्न रहते है तथापि आत्मज्ञानके बिना उनके भी आत्मा का 
तथा अन्य तत्वों का यथाथे श्रद्धान नही होता । इसलिये वे भी 
धर्म गुरु नही कहला सकते । श्नेताम्बरी साधु तो परिग्रह लकड़ी 
आदि सव पदार्थ रखते ही है । इसलिये वे तो धर्म गुरु हो ही 
नही सकते जो भगवान जिनेन्द्र देवके कहे हुये तत्वोका दृढ़ 
श्रद्धात रखते है और जो मोक्षका कारण साक्षात्‌ निर्भथ लिग 
मानते है ऐसे क्षुल्लक एललक ब्रह्मचारी आदि. मध्यमपात्र गिने 
ज़ाते है। यद्यपि उनके आरम्भ परिग्रहका पूर्ण त्याग नहों है 
तथापि अधिकाश परियग्रहोंका त्याग हो नेसे मध्यम पात्रकी अपेक्षा 
वे पूज्य ही माने जाते है। उनका यथायोग्य आदर सत्कार 
अवश्य करना चाहिये। गुरुमृढ़ता केवल कुगुरुओंकी सेवा करने 
से होती है। 


१०९ श्री, उमास्वाभी 


कहते है। भावाथें--ऊपर लिखे हुए प्राठकोका अभिमान करनाः 


आठ मद कहलाते है ॥८५॥ * ' 
अर्थ--मिथ्याद्शन मिथ्याज्ञान मिथ्याचारित्र तथा इन 

तीनोको अलग अलग सेवन करने' वाले पुरुष ये छह अनायतन 
कहलाते है। ये छहो अनायतन रत्नत्रयरूपी कल्पवृक्षके वनको 
जला[तेके लिये अग्निके' समान हैं। भावाथं--आयतन शब्द 
का अर्थ स्थान है | जेनमच्दिर आदि धर्मके स्थानोको आयतन 
कहते है जो धर्मके आयतन न हो उनको अनायतन कहंते 
है ॥८६॥ 

अर्थं--शद्भुदिक आठ दोष, आठ मद, तीन मुढता और 
छह अनायतन ये पच्चीस सम्यग्दर्शनके दोष कहलाते है। जो 
सम्यग्दर्शन इन पच्चीसो दोषोसे रहित है,वही सम्यर्दर्शन मुक्ति 
रूपी स्त्रीके प्रेमका कारण होता है अर्थात्‌ उसीसे मोक्षकी 
प्राप्ति हो सकती है । इसलिये जो पुरुष, जन्ममरण रूप ससार 
से भयभीत है उन्हे निर्दोष सम्यग्दर्शनकी ही, आराधना क़रनी 
चाहिए और वह भी अच्छी तरह करनी चाहिए ॥८७छ॥। 


अरथ-सम्यर्दृष्टी पुरुष पृथ्वी कायिक, अपूकायिक, तेज- 
स्कायिक, वायुकायिक वनस्पतिकायिक इन पाँचो स्थावरकायो- 
में तथा दो इन्द्रिय तेइन्द्रिय चौइन्द्रिय इन तीन विकलन्नयोमें निगो- 
दमे असैनी पचेन्द्रिय कुभोगभूमियोमें और स्लेक्षखण्डमें इस प्रकार 
भिथ्यात्वके बारह स्थानोमे उत्पन्न नही होते हैं। इनके सिवाय 
तिय॑ंच योनिमे, नरकोमे, नपुसक लिगमे, स्न्नीपर्यायमे, भवन- 
वासी व्यन्तर और ज्योतिषी देवोमे तथा सब तरहकी देवियोमें 
ओर नीचेकी छह पृथ्वियोमे उत्पन्त नही होते है । इनके सिवाय 
वे जीव अल्प आयु दरिद्री और हीन कुलमे उत्पन्न नही होते 
हैं ॥८८,८६॥ 

हि 


आवकाचारे: ६6७- 

अर्थ-यह भव्य जीव सृम्यस्दर्शनके प्रभावसे तीर्थंकर चनऋ- 
वर्ती आदि उत्तमोत्तम् पदोकी देदीप्यम्नान विभूतियोंको पाकर 
' अन्तमें मोक्षरूपी प्रमपदको प्राप्त करते है ॥॥६०॥४ " 

अथ॑-...सम्यर्दर्शनकी अधिक महिमा वर्णन कंरनेसे कोई 
लाभ नही है- थोड़ेसेमें इतना समझ लेना चाहिये कि इस ससारमें 
जो प्राणी मोक्षमें जा चुके है वा जा रहे है वा जांयगरे वह सब 
एक सम्यरदर्शनका ही माहात्म्य समझता चाहिये ६ १ , 

अर्थे--जो पुरुष जूआ चो री आदि सातों व्यसनोसे रहित 
हैं, भगवान्‌ जिनेन्द्रदेवकी पूजा करनेमे सदा तत्पर रहते हैं और 
सम्यग्दशेनसे सुशोभित है वे ही पुरुष श्रावक कहलाते है। ऐसे: 
श्रावक इस ससारमें धन्य माने जाते है ॥६२॥। 

अर्थ-इस संसारमें यह मनुष्यपर्याय करोड़ों भवोंमें भी 
बड़ी कठिनता से प्राप्त होती है । तथा ऐसा अत्यन्त दुर्लभा 
मनुष्य जन्म पाकर के भी उत्तम जाति और उत्तम कुलकी 
प्राप्ति होना अत्यन्त कठिन है।। ऐसे मनुष्य जन्म और उत्तम 
कुल जातिको पाकर सम्यर्दर्शनके रहित कभी नहीं होना 
चाहिये" भावार्थ-अनादिकालसे वंशपरंपरासे चली आईं माताके 


* जिस जाति वा कुलमें वंशपरम्परासे विजातीय विवाह 
(जिसको अज्ञानी लोग अन्तर्जातीय विवाह कहते है) विधवा- 
' विवाह आदि हीन मलिनाचार नही होते है तथा यज्ञोपवीत 
आदि उत्तम संस्कार वंशपरम्परासे चले आरहे है वही जाति 
और कुल सज्जाति कहलाती है । सज्जातिमें उत्पन्न हुए मनुष्यों 
को ही देवपूजा वा मुनियोको दान देनेका अधिकार है। जो. 
सज्जाति रहित है उनको देवपूजा वा मुनि दान देनेका अधिकार 
नही है। जो निर्भव लिग, धारण करने की योग्यता रखता है 
वही देव पूजा आदि कर सकता है | विधवा विवाह और विजा- 
तीय विवाह करनेवाले पुरुष शूद्रके समान हीन माने जाते है । 


$०८ श्री उमास्वामी 


कुलकी विशुद्धिकों जाति कहते है पिताके कुलकी शुद्धिको कुल 
कहते है । तथा दोनोकी विशुद्धिको सज्जाति कहते है। खडेल- 
वाल आदि सज्जातिया कहलाती है। ये सज्जातियां सप्त 
परमस्थानोमे मुख्य मानी जाती हैं ऐसी सज्जातिको पाकर 
सम्यग्दर्शनकी विशृद्धि अवश्य कर लेनी चाहिये ॥६३॥।। 


भर्थ-जो पुरुष देवपुजा गुरुकी उपासना, स्वाध्याय सयम 
तप और दान इन छहो कर्मोके करनेमे तलल्‍लीन रहता है जिसका 
कुल उत्तम है और जो देवपूजा आदि कर्मोसे ही चूली उखली 
चक्की बुहारी परण्डी घरकी मरम्मत घरके नित्य होनेवाले 
पापोको नप्ट करता रहता है वही उत्तम श्रावक कहलाता है। 
भावा्थ--देव पूजा आदि श्रावकोका आवश्यक कर्म है। इस 
प्रकरणमे ग्रथका रने कुलसत्तमः ऐसा एक श्रावकका विद्ेषण 
दिया हैं। इससे यह सूचित होता है कि जिसकी कुल और जाति 
उत्तम है उसीको देवपूजा आदि पट्कर्म करनेका अधिकार है। 
जिसकी जाति वा कुल हीन है उसको देवपूजा आदि करनेका 
कोई अधिकार नही है | हा अपनी योग्यताके अनुसार ऐसे लोग 
दर्शन आदिकार्य कर सकते है ॥६४।॥। 


अर्थ--इस प्रकार इस प्रथम अधिकारमें सम्यग्दर्शनका 
वर्णन किया। अब आगे इस सम्यग्दर्शनको दृढ़ करनेके लिए 
इस दूसरे अधिकारमे जिनपूजनका वर्णन करते हैं ॥॥६५॥। 

अर्थ-विद्वान्‌ पुरुष भगवान्‌ जिनेन्द्रदेवकी नित्य पूजा किस 
प्रकार करते हैं वा उनको किस प्रकार करनी चाहिये यही वर्णन 
हम इस अध्यायमे पहलेके शास्त्रोके अनुसार कहते है ॥६६॥ 

अर्थ-पूर्वेदिशाकी ओर मुख करके स्नान करना चाहिये, 
पश्चिम दिगाकी ओर मुख करके दातौन करनी चाहिये, उत्तर 
दिशाकी ओर मुख करके सफेद वस्त्र पहनना चाहिये और पर्वे- 


' श्रावकाचारे' १०्हे 


दिद्या वा उंत्तर दिशाकी , ओर, मुह करके भगवान जिंनेंसद्रंदेवर्की 
पूजा करनी चाहिये ॥ *.भावारथे--यदि जिनप्रतिमाका सुखे पर्व 
दिशाकी ओर हो तो उत्तर मुख होकर अभिषेक वां पूजा करंनी 
चाहिये यदि जिनप्रतिमाका मुख उत्तर दिशाकी ओर हो तो 
पूृजकको अपना मुख पूर्व दिशाकी ओर करके पूजन कंरनीं 
चाहिये ॥॥६७॥। 

अर्थ--अब आगे गृह चैत्यालय बनानेका विधान बतलाते 
है, गृहमे प्रवेश करते समय जिस दिशामें' अपना बाया अग होः 
घरके उसी भागमें चैत्यालय बनना चाहिये । चेत्यालय शर्ल्य॑ 
रहित उत्तम भूमिमें बनवाना चाहिये अर्थात्‌ जिसः भूमिमें 
हड़डी आदि किसी मलिन पदार्थके रहनेका संदेह न हो ऐसे 
स्थानमें चैत्यालय बनवाना चाहिये।। उस चत्यालयमें वेदीकी 
ऊचाई डेढ हाथ होनी चाहिये ।यदि वेदीकी ऊंचाई डेढ हाथसे 
कम होगी तो वह बनवानेवाला अपनी सततिके साथ ही नीच॑तां 
को प्राप्त होगा। भावार्थ-वेदीकी ऊचाई डेढ हाथ होनी 
चाहिये । इससे न तो ऊची. होनी चाहिये और न नीची होनी 
चाहिये। वह वेदी,इस प्रकार बनवानीः चाहिये जिसमें पूजनकी 
सब सुभीता. हो ॥६८,९९॥। 

अथ--उस चेत्यालयमें, ग्यारह अंगुल प्रमाण प्रतिमा 
होनी चाहिये | क्योंकि ग्यारह अगुल प्रमाण प्रतिमा समस्ते 


* उदग्मुख स्वय तिष्ठेत्‌ प्राइःमुख स्थापयेज्जिनम | 

भगवान्‌ जिनेन्द्रदेवको पूर्वंदिशाकी ओर मु ह करके विराजें- 
मौन करना चाहिये तथा पूजन करनेवालेको उत्तर दिशांकी 
ओर मुह करके अभिषेक पूजा करनी चाहिये। 

पद्मासनसे वंठकर अथवा पर्यकासनसे बैठकर वा सुखोंस- 
तसे बंठकंर पूर्व वा उत्तर दिशाकी और अपना मृह करके 
भगवान जिनेन्द्रदेवकी पूजा कंरनी चाहियें। 


११० श्री उम्तास्वामी 


मनोरथोको सिद्ध करनेवाली है, चेत्यालयोंमे विराजमान 
करनेके लिये शास्त्राकारोने ग्यारह अगुुल प्रमाण ही प्रतिमा 
वतलाई है । उसीसे समस्त कार्योकी सिद्धि हो सकती है। चैत्या- 
लयोमे इससे अधिक ऊ ची प्रतिमा कभी विराजमान नही करना 
चाहिये ॥१००।॥॥ 

अर्थं--गृहस्थोके चैत्यालयमे एक अगुल प्रमाण जिनप्रतिमा 
श्रेष्ठ गिनी जाती है। दो अगुलकी प्रतिमासे धनका नाश हो 
जाता है। तीन अगुलकी प्रतिमा विराजमान करनेसे वृद्धि 
होती है और चार अगुलकी प्रतिमा विराजमान करनेसे पीड़ा 
होती है ॥१०१॥ 

! अर्थं--पाच अगुलकी प्रतिमा विराजमान करनेसे वृद्धि 
होती है, छह अगुलकी प्रतिमा विराजमान करनेसे उद्वेंग होता 
है, सात अगुलकी प्रतिमा विराजमान करनेसे गोधनकी वृद्धि 
होती है और आठ अगुलकोी प्रतिमा विराजमान करनेसे हानि 
होती है॥ ॥१०२॥। 

' अर्थ--नौ अगुलकी प्रतिमा विराजमान करनेसे सतानकी 
वृद्धि होती है और दद्य अंगुलकी प्रतिमासे धनका नाश होता 
है इस प्रकार एक अगुलसे लेकर ग्यारह अगुल तककी प्रतिमा 
चंरके चेत्यालयमें विराजमान करनेकां वर्णन किया । जिन 
मन्दिर के लिये यह नियम नही है जिनमन्दिरमे चाहे जितनी 
ऊँची प्रतिमा विराजमान कर सकते हैं । यद्यपि जिन श्रतिमा 
पुण्यवन्धका कारण है तथापि वस्तुका स्वभाव भी भिन्‍न २ 
होता है । तथा पूजा करनेवालोकी कामनाये भी भिन्‍न २ होती 
है । और कामनाओ के अनुसार विधि भी भिन्‍न २ होती है। 
पूज्य-पूजक मन्त्र विधि आदि समस्त सामग्रीके अनुसार मनो- 
कामना की सिद्धि होती है। यदि इनमें कोई भी सामग्री विप- 
रौत हो तो उसका फल भी विपरीत ही होता है। पूजनकी 
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विधिमें प्रतिमाकी श्रेष्ठता और उसका प्रमाण भी मंन्त्रशास्त्र 
से सम्बन्ध रखता है । मन्त्रशास्त्रोंमें लिखा है कि यदि प्रतिमा 
कुरूप हो उसकी दृष्टि वक्र हो या उसका आकार कुत्सित,हो 
तो उससे पूजककी हानि होती है यह बात प्रायः सब लोगोके 
अनुभवमें आरही है। जिस प्रकार वन्रदृष्टि वाली प्रतिमासे 
पूजकको हानि होती है उसी प्रकार यदि सम अंगुलवाली प्रतिमा 
(दो चार छह आठ वा दश अंगुलकी प्रतिमा) घरके चैत्यालयमें 
विराजमान की जाय तो उससे हानि होती है यह संख्याकी 
समता और विषमता अनेक स्थानोमें शुभ अशुभकी सूचक 
होती है। शुभ कार्योमे विषम सर्या ही शुभ मानी जाती है 
सम सख्या कभी शुभ नहीं मानती जाती । इसीलिए इस अंगुलों 
की प्रतिमाएं घरके चेत्यालयोंमें शुभ नही होती है॥१०३॥ 


अर्थ--घरका चेत्यालय घरके ऊपरो भाग पर बनवाना 
चाहिए और इसमें जिनप्रतिमा विराजमान कर उनकी पूजा 
करनो-चाहिए । काठकी प्रतिमा, लेपकी प्रतिमा, पाषाणकी 
प्रतिमा, सोना चांदी तांवा पीतल लोहा आदि धातुओंकी प्रतिमा 
बेनवाकर घरके चेत्यालय में विराजमान करनी चाहिए। वह 
प्रतिमा भी ग्यारह अगुल से ऊँची नही होनी चाहिए तथा: वह 
प्रतिमा आठ प्रातिहाय॑ यक्ष यक्षी सहित होनी चाहिए। * अरहन्त 





. * प्रतिमाका निर्माण प्रतिष्ठाशास्त्रोंके अनुसार कराना 
चाहिए प्रतिष्ठाशास्त्रोंमे अरहन्त प्रतिमायो लक्षण आठ प्राति: 
हाय सहित तथा यक्ष यक्षी सहित बतलाया है। केवलज्ञान 
सहित समवशरणमें विराजमान अरहन्त होते है। उनकी प्रतिमा 
भी वैसी ही होती है । जिनप्रतिमा पर अरहन्त अवस्थाके प्राति- 
हाथ यक्ष यक्षी आदि चिन्ह न हो तो उसको अरहन्त प्रतिमा 
नही-कह सकते फिर वह सिद्धोकी प्रतिमा हो जाती है। 
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की प्रतिमा प्रातिहार्य और यक्ष यक्षी सहित ही होता है। यदि 
अरहन्तकी प्रतिमा न मिले तो घरके चैत्यालयमें केवल सिद्धों 
की प्रतिमा विराजमान नही रहनी चाहिए । सिद्धोकी प्रतिमा _ 
जिनमन्दिरमें ही विराजमान करनी चाहिए। काठ लेप और 
लोहे की प्रतिमा इस पचम कालमें विराजमान नहीं करना 
चाहिए क्योकि काष्ठ और लेप प्रतिमाका अभिषेक नहीं हो 
सकता । काठको प्रतिमाका अभिषेक करनेसे उसमे जीवराशि 
उत्पन्न होने की सभावना रहती है तथा लेप प्रतिमाकी प्रतिष्ठा 
ही नही हो सकती । ऐसी प्रतिमाके विराजमान करनेसे लाभके 
के बदले हानि ही होती है ॥१०४,१०५,१०६॥ 

अर्थ-जिस जिनभवन पर ध्वजा नही होती है उस जिन- 
भवन में किया हुआ जप होम पूजा आदि सब व्यर्थ हो जाता 
है। इसलिये जिनभवन पर ध्वजा-स्तम्भ अवश्य होना - 
चाहिए | भावार्थ-जिनमन्दिर पर शिखर और शिखरसे ऊचा 
ध्वजस्तम्भ होना चाहिए। शिखरेके कलंशोसे धवजा सदा ऊंची 
होनी चाहिए नीची ध्वजा शुभ नही होती है । जिस प्रकार ब्ैत 
को पूर्णता उद्यापनसे होती है। भोजनकी पूर्णता और शोभा 
ताम्वलसे होती है उसी प्रकार जिनभवनकी शोभा और पूर्णता 
शिखर कलश और ध्वजास्तम्भसे होती है ॥१०७॥ 

अर्थ-जिस प्रतिमाकी पूजन करते हुए सौ वर्ष व्यतीत हो 
गंये है अथवा जिस प्रतिमाका साक्षात्‌ अतिशय हो और जो 
प्रतिमा किसी महापुरुषके द्वारा स्थापित की गई हो वह प्रतिमा 
यदि अगहीन हो तो भी पृज्य मानी जाती है । भावार्थ-अगहीन 
प्रतिष्ठित प्रतिमा भी अपज्य होती है परन्तु अतिशय सहित॑ 
प्रतिमाका यदि कोई उपाग भज्डू हो गया हो तो वह पृज्य ही 
मानी जाती है ॥१०८॥। 

अथ्थ--जो प्रतिमा शिल्पशास्त्र वा प्रतिष्ठाशास्त्रोके अचु- 
सार बनवाई हो साँगोपॉंग हो और अपने पूर्ण लक्षणोसे सुशझो+ 


६ 


शआवकाचार ११३ 


भित हो ऐसी प्रतिष्ठित प्रतिमा पूज्य मानी जाती है। प्रतिष्ठा 
होनेके बाद यदि नाक मुख नेत्र हृदय और नाभिभडलसे हीन 
होगई है नाक मुख नेत्र हृदय नाभि आदि अंग भग होगये हों 
तो वह प्रतिमा अपज्य हो जाती है फिर उसकी पूजा नहीं 
करनी चाहिये। उसको फिर किसी गहरे जलमें पधरा देनो 
चाहिये १०६, ११०॥ 


बथे--जो प्रतिष्ठित प्रतिमा अत्यन्त जीर्ण हो गई हो तथापि 
वे अतिशय सहित हो तो भी वे पज्य मानी जाती हैं। परन्तु 
जिन प्रतिमाका मस्तक न रहा हो या छिन्‍न भिन्‍न होगया हो 
ऐसी प्रतिमा कभी पृज्य नहीं मानी जाती । ऐसी प्रतिमा किसी 
गहरे पानीमे डुबा देना चाहिये ॥१११॥ । 


अर्थें-श्रावककों अपने घरके विभाग इस प्रकार बनाने 
चाहिये पूर्व दिशाकी ओर शोभागृह (बेठक वा कमरा) आग्नेय 
दिशामें रसोई घर, दक्षिण दिशामें शयन करनेका स्थान, नेऋत 
दिशामें आयुधशाला, पश्चिम दिशामें भोजनगृह, वायव्य दिल्ला 
में धन संग्रह करनेका घर, उत्तर दिशामें जल स्थान (परण्डा)) 
और ईशान दिद्यामें देव स्थान बनाना चाहिये ॥११२,११३॥। 


अर्थं--जो भव्य जीव एक अगुल प्रमाण प्रतिमाको प्रतिष्ठा 
कराकर नित्य पूजन करता है वह असंख्य पुण्यकर्मोका संचय 
करता है। उस प्रतिमाके विराजमान करने और उसकी पूजा 
करनेके फलको इस संसारमें कोई कह भी नहीं सकता है ॥११४।॥ 


अथ--जो पुरुष बिम्बाफलके पत्तेके समान बहुत छोटा 
चत्यालय बनाता है तथा उसमें जो के समान छोटी सी प्रतिमा 
विराजमान करता है। इस प्रकार जो भगवानकी पजा करता 
है समझना चाहिये कि मुक्ति उसके अत्यन्त समीप ही भा चुकी 
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है। भावा्थं--जो गृहस्थ विशेष धनवान नही है उनको भी 
अपनो शक्तिके अनुसार जौके समान छोटीसी प्रतिमा बनाकर 
प्रतिदिन उसकी पूजा करनी चाहिये। तथा जिनालय भी छोटे - 
से छोटा बनवाना चाहिये। जो श्रावक चेत्यालय वा प्रतिमा 
नही बनवाता उसे अपने कतेंव्यसे च्युत समभना चाहिये | जिन 
प्रतिमा और जिन मन्दिर बनवानेके समान इस ससारमे अन्य 
कोई दूसरा पुण्य नही है । एक प्रतिमा बनवाकर उसकी प्रतिष्ठा 
क़रानेसे श्रनन्‍्त पुण्यक्रा वध होता है। ससारमे ऐसे मनुष्य 
अत्यन्त धन्य माने जाते है ॥११५॥ के 4 


अथै--यदि जिन प्रतिमाका मुख पूर्व दिशाकी ओर हो तो 
पूजा करनेवालेको उत्तर दिशाकी ओर मुह करके पूजा करनी 
चाहिये। यदि प्रतिमाका मुख उत्तर दिशाकी ओर हो तो 
पूजकको पूर्व दिशाकी ओर मुह करके पूजा करनी चाहिये। 
जिन प्रतिमाके सामने खडे होकर पूजन कभी नहीं करनी 
चाहिए । इसो प्रकार दक्षिण दिशाकी ओर वा विदिशाकी ओर 
मुंह करके कभी पूजन नहो करनी चाहिये। * ॥११६॥ 


+ उद्गग्मुख स्व॑य तिष्ठेत्‌ प्राड्भमुख स्थापयेज्जिनम्‌ ॥* 
. >ूजाक्षणेभवेन्नित्य यमी वाचयमतक्रियः । है 
जिन प्रतिमाको पूर्व मुख विराजमान कर स्वय उत्तर मुख 


होकर-पूजा करती चाहिये पूजा करते समय पूजकको मौत्र 
धारण कर पूजा-करनो चाहिये। हे व 


मत्र शास्त्र कहते है कि आकर्षण कर्ममे दक्षिण दिल्या श्रेष्ठ 
है, शान्ति कमंके लिए वरुण दिशाकी ओर मृह करके बैठना 
चाहिये पौष्टिक कर्ममे नेऋत्य दिशा, सतमन करममे पर्व दिशा 
श्रेष्ठ मानी जाती है। ग्रदि इन, कार्योंको करनेवाला इनसे विप- 
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अंथ--थदि 'भगंवान- .जिनेन्द्रदेवकी पूजा पश्चिम मुख 
होकर को जातो है तो उससे सनन्‍्ततिका नाश . होता" है । यदि 
दक्षिण दिशाकी ओर मुखकर को जाती है, तो सत्ततिका अभाव 
ही जाता है ॥११७॥। 


, अर्थ--आग्नेय दिशाको ओर मुखकरं पूजा करनेसे प्रतिदिन 
धनकी हानि होती है वायव्य दिशाकी ओर मुखकर पजा करनेसे 





रीत' दिशाओकी ओर मुह करके मत्र प्रयोग करता है तो 
उसका फल भी 'विंपरीत'ही होता है। इसी प्रकार भगवान्‌की 
पूजा का फल भी समझना चाहिये। भगवानकी पजा भी मंत्रोसे 
की 'जातो है। उन मत्रोंका फल विधि पूर्वक होनेसे इच्छानुसार 
होता है और विपरीत विधिसे विपरीत होता है। पूजामें पच 
कुल्याणक पूजा संरवोत्क्ष्ट मानी जाती है परन्तु पंच कल्यांणक 
पूजाके करनेवाले अनेक लोग आज धनहीन वां कुलंहीन देखे 
जाते हैं। इसका' कारण केवल अविधि 'है। इसलिएं पजा, 
सामायिक, जं॑प, ध्यान, होम, मन्नाराधन आदि काये यदि आत्म 
कंल्याणके लिए किये जांय तो पूर्व दिशां वा उत्तर दिशांको मह 
करके ही करना चाहिये भगवान जिनेन्द्रदेवकी ऐसी ही आज्ञा 
है। तीर्थकर भगवान वा मुनिराज पृर्वेदिशा वा उत्तर दिशाकी 
ओर मुख करके ही ध्यांच करते है। सामायिक आदि षट्कर्म 
भी पर्वमख वा उत्तरमुख होकर किये जाते है| तीर्थक र भगवान 
वी सामान्य केंवली भंगवान पूव॑मुख्त वा उत्तरमुख ही विराज- 
मान होते है । मेरुंपर्वत पर जो तीर्थकरोका अभिषेक किया जाता 
है वह भी पूर्वमुख वा उत्तरमुख होकर ही किया जाता है। 
अभिषेक भी पूजाका एक,अग है। इन्द्र भी पूर्वोत्त रमुख होकर 
ही जन्माशिषेक वा, प्रतिसाका :अभिषेक्र- करते-, है इसलिए 
भगवानकी पूजा पूर्वोत्तर सुख होकर ही करना:चाहिये । 
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सन्तत नही होती और नेऋय दिशाकी ओर मृखकर पूजा 
करनेसे कुल क्षय होता है ॥११८॥ 

अरथ--ईशानमख होकर पूजा करनेसे सौभाग्य नष्ट होता है 
पर्वमस होकर पजा करनेसे शाति प्राप्त होती है और उत्तरमुख 
होकर पूजा करनेसे घनकी वृद्धि होती है ॥११६॥॥ 

अर्थ-पूजा करनेवाले गृहस्थकी बिना तिलक लगाये पूजा 
कभी नही करनी चाहिए । तिलूक स्थान नौ हैं। चरण, धोंटू, 
हाथकी कुहनी, हाथ, मस्तक, ललाठ, कण्ठ, हृदय और उदर ॥ 
इन नौ स्थानोमे चन्दन आदिका तिलक लगाकर पूजा करनी 
चाहिए नित्यपूृजामे पाच तिलक भो लगाये जाते है तथा केवल 
ललाटपर एक तिलक भी लगाया जाता है । तिलक लगाये बिना ' 
भगवानका अभिषेक पूजा जप होम वा अन्य कोई भी मागलिक 
कार्य नही करना चाहिए विना तिलक लगाये मागलिक कार्य 
अपशकन समा जाता है । * ॥१२०,१२१॥ 

अर्थ--यह तिलक मुक्तिरूपी लक्ष्मीका सर्वोत्कष्ट आभूषण 
माना जाता है। इसीलिए विना तिलकके पूजा करनेवाले इन्द्र 
को इष्ट कार्य की सिद्धि नही होती । भावार्थ-अभिषेक पूजा 
होम जप आदि मगल कार्य सव तिलक लगाकर ही करनें 
चाहिए ॥१२२॥ 

अर्थ--पूजा करने वाला इन्द्र कहलाता है इन्द्रको सोलह 
आभूषण पहनना चाहिए उसके अगर उपांग सव परिपूर्ण होने 
चाहिए । वह विनयी हो, भक्ति करनेंवाला हो, समर्थ हो, श्रद्धा 
रखनेवाला हो और लोभ रहित हो । उस समय उसे पद्मासनसे' 


* इवेताम्वर लोग प्रतिमाके स+ शरीरमे तिलक लगाते हैं 
परन्तु उनकी यह क्रिया जिनागमके सर्वेथा विरुद्ध है। भगवान 
की प्रतिमाके चरणके अगूठे पर ही चन्दन का अर्चन किया 
जाता है। अन्यत्र कही नही । 
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चठकर' पंजा करनी चाहिए उसे अपने दोनों नेत्र अप्रनी 
नासिकाके अग्र भागपर रखने चाहिए मौन धारण करना चाहिए 
त्तथा अपना मुख वस्त्रसे ढक लेना चाहिए। इस- विधिसे भग- 
चानकी पूजा करनी चाहिए। भावार्थ--पजा करनेवाला अपने में 
इन्द्रका सकल्प करता है। इसका भी कारण यह है कि भगवान्‌ 
जिनेन्द्रदेव सर्वोत्कृष्ट देव है उनकी प्‌जा क़र॒नेका पात्र इन्द्र ही है 
यदि ऐसे भगवानका हम लोग पूजा करना चाहते हैं तो हमें 
अपनेमें कम से कम इन्द्रका न्यास, निपेक्ष वा संकल्प अवश्य कर 
लेना चाहिए। इन्द्रके समान ही सोलह आभरण पहनना चाहिए 
और तिलक यज्ञोपवीत आदि धारण करना चाहिए। धोती 
दुपट्टा, मुकुट, हार, कड्भूण, मुद्रिका, " तिलक, यज्ञोपवीत आदि 
आभरण है जो अनेक पूजाशास्त्रोंमें बतलाये हैं। यथा--“'इन्द्रोहं 
निज भूषणान्यमल यज्ञोपवीत दे मुद्रा कद्भुणशेख़राण्यपि तथा 
जैनाभिषेको त्पवे” भावार्थ--भगवानका अभिषेक करनेके लिये 
मैं अपनेमें इन्द्रका संकल्प करता हूं यश्ञोपवीोत कद्धूण मुद्विका 
मुकुट आदि निर्मेल आभूषणोंको धारण करता हु। इसप्रकार 
अपनेमें इन्द्रका संकलंप कर भगवान्‌की पूजा करनी चाहिए'। 


२. भगवानको पूजा बैठकर ही करनी नाहिए। यथा-- 
यथाहासनमासोन ८र०६३४० ,०५००००००००००००० सोप्यु दडम्मुखः । 


प्राउ्मुखो वा जिनपूर्जा जपहोम करोत्विति ॥-विद्यानुवाद 


अर्थ-पद्मासन वा सुखासन आदिसे बेठकर उत्तरमुख वा 
पूर्वमुख होकर भगवानकी पूजा वा जप होम करना चाहिए 

पद्मासनसमासीन: पल्लड्धुस्थोध्यवा स्थित: । 

पूर्वोत्तर मुखं छत्वा पूजां कुर्याज्जिनेंशिनाम्‌ ॥। 

अर्थ--पदुमासन वा पर्यकासनसे बेठकर पर्वेमल वा उत्तर 
मुख होकर भगवान जिनेन्द्रदेवकी पूजा करनो चाहिए। 
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पूजा बैठकर की जाती है। इसका विज्येष वर्णन पहले कर ही. 
चुके है ॥॥१२४॥॥ 


अर्थ--श्रीजिनेन्द्रदेवकी पूजा बिना चन्दनके कभी नहीं 
करनी चाहिए । चतुरपुरुषोको प्रात कालके समय चन्दनसे पूजा 
अवश्य करनी चाहिए। भावार्थ--प्रातःकालमें भगवान्‌ जिनेन्द्र 
देवकी पूजा उनके चरणारविदके अगुष्ट पर चन्दन लगाकर 
करनी चाहिए। यद्यपि भगवान्‌की पूजा अष्ट द्रव्यसे की जाती 
है और वह अभिषेक पूर्वक ही होती है तथापि अभिषेकके बाद 
चरणोपर चन्दन लगाना आवश्यक माना जाता है यदि अष्ट 
द्रव्य का समागम न मिले तो केवल भगवानके चरणके अगूठेपर 
चन्दन लगाने से ही भगवान्‌की पूजा समझी जाती है। यदि 
झगवानके चरणों पर चदन न लगाया जाय और बिना चदन 
लगाए ही पूजा की जाती है तो वह पूर्ण पूजा नही समभी जाती 
प्रा कालके समय चदन पूजा ही मुख्य मानी गई' है ॥१२५॥ 

अर्थ-मध्यान्ह कालमें पुष्पपूजा मुख्य मानी जाती है । सुन्दर 
ताजे सुगधित पुष्पोको शुद्ध जलसे घोकर शुद्धता पूर्वक भगवान्‌ 
के चरण कमलोपर चढाना चाहिए । पुष्प भगवान्‌ के सामने नहीं 
चढाए जाते किन्तु भगवान्‌के चरणोपर चढ़ाए जाते है। 
संध्याकालके समय दीप और धूपसे पूजा करनी चाहिए। दीपसे 
भगवान्‌ की आरती उतारी जाती है और धूप मग्नि मे खेई जाती 
है । आरती सामने उतारी जात ही और धूप भगवाकेन्‌ वाई 
ओर घृपदान रखकर उसमे खेई जाती है। भावार्थ--ऊप रके दोनों 
इलोकोमे कालकी अपेक्षासे मुख्य-मुख्य पूजा बतलाई है। प्रातः 


१. चदणसुगध लेशो जिनवर चरणेसु जो कुणइ भविश्रो । 
लहइ तणु विव्िकरिय सहा व सुयधय अमल ॥ 
-आचारय देवसेन कृत भावस ग्रह । 


रु 
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कालमें चन्दन प॒जा मुख्य बतलाई है, मध्यान्ह कोल में पुष्प पूजा 
मख्य है और सायकालमें दीपधृप पूजा मुख्य है। यदि कोई 





जो भव्य जोव भगवानके चरण कमलों पर चन्दनका 
विलेपन करता है चरणों पर चन्दन लगाता है वह निर्मेल सुग- 
घित वेक्रियक शरीर प्राप्त कर देव होता है ) 
कंकोलकैलागुरुसप्रत्ययगूलवगकर्पूरकरजितेन । 
श्रोखण्डपकेन निरस्तशक जिनतक्रमाव्ज परि लेपयामि ॥ 
शीतल चोनो, इलायची, अगरप्रियगू, लोग, कपूर, केसर 
आदि सुगधित पदार्थोसे मिले हुए चन्दनसे श्री जिनेन्द्रदेवके चरण 
कमलो की पूजा करनी चाहिए उन चरणोंके अगूठेपर चंदन 
लगाना चाहिए । 
सुचन्दनेन कर्पूर व्यामिश्रेण सुगधिना । 
व्यालिपामो जिनस्याप्रीन्‌ निलिपाधीशवराचितान्‌ ॥ 
चदन, केसर और कप्रसे मिले हुए सुगधित द्रव्यसे भगवान्‌ 
के चरण कमलोंका लेप करना चाहिए 
काश्मीर कर्पूर सुगन्धितेन सुगधघनसार विलेपनेन । 
पादाब्ययुग्मं हि विलेपयामि भक्तचा जिनस्य करुणायुतस्य ॥। 
“-“जिनसंहिता , 
अर्थं-कैसर, कपूर, सुगधित चन्दन, आदि द्रव्योसे मै 
करुणसागर भगवान्‌ जिनेन्द्रदेवके दोनो चरण कमलों का लेप 
करता हूं। 
कप्पूर कुकुमायर तलक्कमिस्सेण चंदण रसेण । 
परवहल परिमलामलिपामो जिसस्स चरण ॥। ु 
अर्थ--कपूर, केसर, चन्दन आदि सुगन्धित द्रव्योके रससे 


भगवान्‌ जिनेन्द्रके चरण कमलोंपर लेप कर उनको सुगन्धित 
करता हूं । 
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पुरुष प्रातःकालमे चन्दन पूजा नही करता है वाकी की द्रव्योसे 
पूजा कर लेता है तो वह शास्त्रोमे कही हुई विधिका उल्लघन 
करता है। क्योकि अष्ट द्वव्योमे प्रात.कालके समय चदन पूजा ही 
मुख्य मानी है जिस मनुष्यने मुख्य पूजा नही की उसकी अन्य 
पूजा गौण ही समझी जाएगी, तथा मुख्य पूजाके अभावमे पूजाकी 
विधि भी विपरीत समझी जाएगी । प्रातःकाल अभिषेक अवश्य 
किया जाता है तथा अभिषेकके वाद चन्दन पूजा मुख्य मानी 
जाती है। मुख्य विधिके विना गौण विधि नही हो सकतो | 
भगवान्‌की प्रतिमाका शरीर महा पवित्र होता है इसलिए उसका 
स्पर्श भी महा पृण्यका कारण है। तथा पूजा करनेवालेके शरीर- 
को भी पवित्र कर देता है। तथा भगवान्‌के पवित्र शरीरका 
स्पर्श अभिषेक करने वा चन्दन पूजा करनेसे ही हो सकता है । 
इसीलिए प्रात कालमे सबसे पहले अभिषेक करनेका और चदन 
पूजाका विधान बतलाया है। विना अभिषेक अष्ट द्रव्यसे भी 
पूजा नही हो सकती । क्योकि अ्रप्ट द्रव्यमें भी तो जल पूजा 
और चन्दन पूजा मुख्य है । 


आचार्योका एक अभिप्राय यह भी है कि भगवान्‌का अभि- 
पेक करनेमे देखनेवालोके परिणाम अत्यन्त निर्मल और भक्तिसे 
परिपूर्ण हो जाते है। इसलिए ही पूजामें अभिषेक मुख्य माना 
है। पचरकल्याणक महोत्सवमे जन्म समयके अभिषेकका 
माहात्म्य सर्वोत्कृष्ट माना गया है। अभिषेकके वाद चन्दन 
पूजा ही होती है । इसका भी कारण यह है कि भगवान्‌के चरणो 
पर चन्दन लगाये बिना गास्त्रकारोंने दर्गन करनेंका भी निषेध 
लिखा है। इसलिए प्रात कालमे अभिषेक कर चन्दनसे पूजा 
अवश्य करनी चाहिये ॥१२६॥ 


अर्थ-भगवान्‌ जिनेन्द्रदेवके दायी ओर दौपक रखना 
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चआहिए तथा दाई ओर ही भगवानका ध्यान करता चाहिए और 
चैत्योंकी वदना भी दाई ओरबैठकर ही करना चाहिए ॥ १२७॥ 
अर्थ-- प्रातःकालके समय जल चन्दन अक्षत पुष्पमाला नेवेद्य 
' दीप धूप फल और अध्यं इन भाठों द्रव्योसे भगवा जिनेन्धदेव 
की पूजा करनी, चाहिए ॥ शे२८॥।' 


ग्र्थ-कमुल चम्पा चमेली आदि पुष्पोंकी माला बनाकर 
उंनससे भगवान्‌की पूजा करनी चाहिए। तथा पुष्पोंके अभावमें 
अक्षतोंको केसरसे पीले कर और उन्हे पुष्प मानकर उनसे पूजा 
करनी चाहिए ॥१२९॥ 

अर्थ--पुष्पके दो टुकड़े कभी नही करने चाहिए तथा कली 
को तोड़ता भी नही चाहिए । कलोके दो टुकड़े नही करने चाहिए 





१. प्रातरेव विधातव्या चन्दनपूजा जिनेशस्य । 
सकलकलिलहंत्री स्वर्गसुखप्रदात्री च।। 

' अर्थ-भगवान्‌ जिनेन्द्रदेवकी प्रातःकालिक पूजा चन्दनसे 
ही करनी चाहिए। यह प्रातःकालकी चदनपूजा समस्त पापोका 
नाश करने वालो है और स्वर्गो के सुख देने वाली है। 

प्रातःकाले प्रकतेव्यं विलिपन जिनेशिनाम्‌ । 
सुगधरसलेपेन भकत्या पापहयं सदा॥ “पूजादीपक 
अर्थ-प्रात:कालमें भक्तिपूर्वक सुगंधित चंदनके रससे भग- 
वानके चरणोंपर विलेपन करना चाहिए । यह चदन का विलेपन 
सदा पापोंको नष्ट करनेवाला है। 
स्नपनान्तर प्रोक्‍्तं गंधलेप जिनेशिनाम्‌ ॥ 


अ्र्थ--अभिषेकके बाद भगवानके चरणोंपर चन्दनका लेप 
अवश्य करना चाहिए । 


है 
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चम्पा कमल आदिकी कलीके दो टुकडे केरनेसे यति हत्याकें 
समान दोष होता है। पूजापर चढ़ानेके लिये ही यह प्रकरर्णा 
है ॥१३०॥ 

अर्थ--जो पुष्प हाथसे गिर गया हो, पृथ्वी पर गिर पड़ा 
हो, पैरसे छू गया हो, मस्तकपर धारण कर लिया गया हो, अप- 
वित्र वस्त्रमे रक्खा गया हो, दुष्ट मनुष्योके द्वारा स्पर्श किया 
गया हो, घनसे छिन्न-भिन्‍न किया हो और काटोसे दृषित हो_ 
ऐसे पुष्पोका त्याग कर देना चाहिए अर्थात्‌ भगवान्‌की पूजा 
करनेमें ऐसे पुष्प नही चढाना चाहिए ऐसा गणधरादि विद्वान्‌ 
पुरुषोने कहा है ॥१३१॥ 

अथ--स्पृश्य शूद्धके हाथसे लाये हुये पुष्प ग्राह्म है तथा 
अस्पश्य शूद्रके हाथसे लाये हुये पुष्प त्याज्य है। पुष्प भगवौनके 
चरणों पर बड़ी भक्तिसे चढाना चाहिए परन्तु दृष्ट जनोके हाथ 
से लगाये हुए पुष्प कभी नही चढाने चाहिए ॥१३२॥। 


अरथ--भगवान्‌ जिनेन्द्रदेवका अभिषेक करनेके लिये सुगमताः 
से दूधकी प्राप्ति हो जाय इसके' लिये गायका रखना या जिना-, 
लयमें गायको दान देना दोषाधायक नही है। इसी प्रकार 
पूजामें सुगमतासे पुष्पोकी प्राप्तिके लिए बाग बगीचा बनवानेमें 
भी दोष नही है। पूजाके लिये सुगमतासे जल मिलता रहे इसके 
लिए कुआ बनवानेमें भी अत्यन्त दोष नही होता है । भावाथ- 
यद्यपि जन शास्त्रोमे कुआ खुदवानेका तथा बगीचा लगवानेका 
निषेध है इसी प्रकार गायको दान देनेका भी निषेध है, क्योक्ति' 
इन सब कामोमे हिसा अवश्य और अधिकताके साथ होती है । 
परन्तु यहा पर जो इसका विधान लिखा है वह केवल सुगमता- 
के साथ भगवान्‌की पूजा सदा होती रहनेके लिये लिखा है। 
उद्देश्य भिन्‍न-भिन्‍न होनेसे एक ही क्रियासे पुण्य पाप दोनो हो 
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सकते हैं। केवल खा-पीकर मस्त होनेके लिये भोजन बनाना 
पाप है। परन्तु मुनियोंको दान देनेके लिए भोजन बनाता पु्ष्य- 
का कारण है। इसी प्रकार मृतकको वैतरणी नदी पार कर देने 
के लिए गाय का दान मिथ्यात्व वा पाप है, परन्तु भगवानका 
अभिषेक सुगमताके साथ सदा होते रहनेके लिए गायका दान 
देना पुण्यका कारण है। इसी प्रकार कुआ खुदवाने श्रौर बगीचा 
लगाने में अधिक हिंसा होती है, परन्तु भगवान्‌की पूजा करने - 
के लिए कुआ बगीची बनवाना पुृण्यका ही कारण माना जाता 
है जिस प्रकार पूजा करने में भी हिसा होती है, परन्तु इन कामों- 
के करनेमें अनेक जीवोंको महापुण्यका बध होता है और इसी- 
- लिए भव्य जोव,बड़ो भक्तिसे इन कामोको करते, है इसोप्रकार 
जिनालयमें गायका दान देना वा जिनालयके लिए कुआ बगीची 
बनवाना पृण्यका ही कारण है। पुण्य पाप भावोंसे:होता है तथा 
- मिथ्यात्व और सम्यक्त्व भी भावोंसे ही होता है। इन,सब, 
बातोंको समझकर मोक्षके कारणभूत पुण्यकार्य सदा करते रहना: 
चाहिए |॥। १३३॥। - 


अर्थ--शुद्ध जल, इक्ष्रस, घो, दूध, दही, आम्ररस सर्वोषधि 
और कल्क चूर्ण आदिसे भगवान्‌ जिनेन्द्रदेवका अभिषेक करतां 
चाहिए और वह भी बड़ी भक्ति तथा भावपूर्वक करना 
चाहिए ॥। १३४! 


अर्थ--जो भगवान्‌की पूजा करनेके बाद बच रहा है और 
जिसपर भ्रमर आ रहे है ऐसे चन्दनसे पूजा करनेवालेको भगवान 
की पूजा करनेके लिए अपने शरोरको चचित करना चाहिए । 
भावार्थ--अभिषेक बाद भगवान्‌क चरणोंपर चंदन लगाना 
चाहिए और आगे अष्ट द्रव्यसे पूजा करनेके लिए उस बचे हुए 
चन्दनसे फिर दुबारा तिलक लगाना चाहिए ॥१३४५॥ 
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अर्थ--भगवान्‌ जिनेन्द्रदेवको पूजा इक्कोस प्रकारसे का 
जाती है। आगे उन्हीको बतलाते है। पञ्चामृताभिषेक करना 
चरणोपर चन्दन लगाना २ जिनालयको सुशोभित करना 
३ भगवान्‌के चरणोपर पुष्प चढाना ४ वास पूजा करना ५ धूपसे 
पूजा करना ६ दोपकसे पूजा करना ७ अक्षतोसे पूजा करना 
८ ताम्वूल पत्रसे पूजा करना &€ सुपारियोसे पूजा करना 
१० न॑वेद्यसे पूजा करना ११ जलसे पूजा करना १२ फलोसे पूजा 
करना १३ शास्त्र पूजामे वस्त्रसे पूजा करना १४ चमर दुलाना 
१५छत्र फिराना १६वा्जे वजाना १७भगवानकी स्तुतिको गाकर 
कहना १८ भगवान्‌के सामने नृत्य करना १९ साथिया करना 
२० और भण्डारमे द्रव्य देना २१ इसप्रकार इक्कीस प्रकारकी 
विधिसे भगवान्‌की पुजा की जाती है । अथवा जिसको जो पसंद 
हो उसीसे भाव पूर्वक भगवान्‌की पूजा करनी चाहिए। जैसे 
किसीको सितार वजाना पसन्द है तो उसको भगवान्‌के सामने 
हो सितार बजाना चाहिए । इसका भी कारण यह है कि द्रव्य 
क्षेत्र काल और भाव ये सबके सदा समान नहीं रहते इसीलिए 
अपनी २ योग्यताके अनुसार भगवान्‌ की पुजा सदा करते रहना 
चाहिये | बिना पुूजाके अपना कोई समय व्यतीत नही करना 
चाहिए॥ १३६, १३७॥ 


अर्थ--नवग्रह आदिकी शान्तिकें लिए अथवा पापकर्मोकी 
शान्तिके लिए सफेद वस्त्रोंको धारण कर सफेद मालासे जप 
करना चाहिए। विजय चाहनेके लिए श्याम रंगकी मालासे जप 
करना चाहिए। कल्याणके लिए लाल रगकी मालासे जप करना 
चाहिए। भय दूर करनेके लिए हरे रगकी मालासे जप करना 
चाहिये। धनादिकी प्राप्तिकें लिए पीले रगकी मालासे जप 
करना चाहिए। तथा अपने अभीप्ट सिद्धिके लिए पच वर्णको 
मालासे जप करना चाहिए । यदि मालाके वदले उसी रगके 
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ुष्पोसे जप . किया 'जाय तो उस कार्यकी सिद्धि बहुत शीघ्र 
हो जाती है, | वस्त्र आसन आदि भी उस रंगके होने 
चाहिए ॥१३८॥ | 


अर्थ--खण्डित वस्त्र (वस्त्रका टुकड़ा) गला हुआ वस्त्र, 
फटा हुआ वस्त्र और मैला वस्त्र पहन कर दान पूजा जप होम 
और स्वाध्याय नहीं करना चाहिए । फटे पुराने गले सडे वस्त्र 
पहन कर दान पूजा आदि करनेसे वह दान पूजा आदि सब 
निष्फल हो जाता है ॥१३६९॥ 


अर्थ--कोई कोई लोग यह कहते है कि पृष्पमाला, धूप, दीप, 
जल, फल आदि सचित्त पदार्थोसे भगवान्‌को पूजा नहीं करनी 
चाहिए । क्योकि सचित्त पदार्थेसि पृजा करनेमें सावद्य जन्य पाए 
(सचित्तके आरम्भसे उत्पन्न हुआ पाप ) उत्पन्न होता है । उनके 
लिए आचार्य समभाते है कि भगवानूकी पूजा करनेसे अनेक 
जन्मोके पाप नष्ट हो जाते है फिर क्या उसी पूजासे उसी पूजा- 
में होनेवाला आरम्भ जनति वा सचित्त जन्य जोड़ा-सा पाप 
नष्ट नहीं होगा ? अवश्य होगा। इसका भी कारण यह है 
कि :--॥॥१४०, १४१॥। 


अर्थ-जिस वायुसे पर्वतके समान बड़े बड़े हाथी उड़ जाते 
हैं उस वायुके सामने अत्यन्त अल्प शक्तिको धारण करनेवाले 
डांस मच्छर क्या टिक सकते है ? कभी नहीं । उसीप्रकार जिस: 
पूजासे जन्म जन्मान्तरके समस्त पाप नष्ट हो जाते है उसी 
पूजासे कया उसी पूजाके विधि विधानमें होनेबाली बहुत ही 
थोड़ी हिंसा नष्ट नही हो सकती ? अवध्य होती है । इसमें किसी 
प्रकारका सदेह नही है। विष भक्षण क रनेसे प्राणियोंके प्राण नष्ठ 
हो जाते है परन्तु वही विष यदि सोंठ मिर्च पीपल आदि 
झौषधियोंके साथ मिलाकर दिया जाय तो उसीसे श्रनेक रोक 
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नप्ट होकर जीवन अवस्था प्राप्त होती है। इसीप्रकार सावद 
कर्म यदि विपय सेवन के किए जांय तो वे पापके कारण है ही 
परन्तु भगवान्‌की पूजाके लिए बहुत ही थोडे सावद्य कर्म पापके 
कारण नही होते पृण्यके ही कारण होते है। मन्दिर वनवाना 
पुजा करना पचकल्याणक प्रतिप्ठा करना रथोत्सव करना आदि 
जितने पृण्यके कारण है उन सबमे थोड़ा बहुत सावचद्य अवश्य 
होता है। परन्तु वह सावद्य दोष पुण्यका ही कारण होता है। 
इसीप्रकार सचित्त द्रव्यसे होने वाली पूजामे होनेवाला सावच 
दोप पुण्यका ही कारण होता है। भगवान्‌की पूजा केवल पृण्य 
उपाजजन करनेक॑े लिए आत्माका कल्याण करनेके लिए ओर 
परम्परा मोक्ष प्राप्त करनेके लिए की जाती है । विषयोकं सेवन 
करने के लिए नही की जाती इसीलिए उससे होने वाला सावच 
कम पापका कारण कभी नही हो सकता पृण्य का ही कारण 


होता है ॥ १४२, १४३॥। 


अर्थ--कुटुब पोपण और भोगोपभोगके लिए किया गया 
आरम्भ पाप उत्पन्न करनेवाला होता है। परन्तु दान पूजा 
आदि धर्मकायोमि किया गया आरम्भ वा की गई लेशमात्र हिसा 
सदा पुण्यको बढानेवाली ही मानी गई है ॥१४४॥ 


अर्थ--अपने शरी रको शुद्ध करनेके लिए भगवान्‌का गधोदक 
ले लेना चाहिए । सततिकी वृद्धिके लिए भेपाक्षत ले लेना चाहिए 
ओर तिलक लगानेके लिए चदन ले लेना चाहिए। इन द्रव्योके 
ले लेने मे कोई किसी प्रकारका दोप नही लगता। भावार्थ-- 
अभिषेकका गधोदक यद्यपि मत्र पूर्वक चढाया जाता है तथापि 
उसके लेनेमें कोई दोप नही है। पूजा करनेंके वाद बचे हुए 
बक्षतों को शेपाक्षंत कहते है । पूजा करनेके वाद गरेषाक्षतोंको 
मस्तकपर धारण करना चाहिए । इसी प्रकार चदनपूजा करने- 
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के/बाद बचे हुए, 'च॑दनसे तिलक लगाने में भी कोई दोप् नहीं 
है ॥१०श५ा। 


थे--पूजाके चोर अंग है पूज्य पूजक पूजा और पूजाका 
'फल । भगवान्‌ जिनेंन्द्रदेव पुज्य है | पुण्यक्रो बढ़ानेवाली भगवान 
को पूजा पूजा कहलाती है। अभिषेक आव्हान स्थापन सन्तिधि- 
करंण पूजा और विसर्जन इन छह प्रकारसे भगवानूकी पूजाकी 
जांती है। अपने आत्माका अभ्युदय प्राप्त होनां अर्थात्‌ स्वर्गोके 
इन्द्र अहमिद्रकी सपदा प्राप्त होना और अतमे मोक्षकी प्राप्ति 
होना पूजाका फल है। जो जीव भव्य है वही पूजक गिना जाता 
है ॥|१४६॥ 


अर्थ--पूजा करनेके लिए अभिषेक और चदन पूजाके वाद 
सबसे पहले आव्हान किया जाता है फिर स्थापना सन्निधिकरण 
किया जाता है तदनन्तरः पूजाको जाती है और' फिर विसर्जन- 
कर क्षमायाचना की जाती है। इस प्रकार प्रतिदिन पचोपका री 
पूजा करनी चाहिए। भावा्थ-आव्हान आकर्षण मतन्रसे किया 
ज़ाता है यथा--ओं ही अर अहंत्परमेष्ठिन्‌ अचअ्वतर '२ सवौ- 
पट्‌ । स्थाप्रना स्तवनमत्रसे की जाती है यथा-ओ ही भह 
प्रहेत्प रमेष्ठिन्‌ अन्नतिष्ठ तिष्ठ ठ5: 5: । सन्निधिकरण वशीकरण 
“मन्से करना चाहिए यथा--ओं हीं अह अहुत्परमेण्ठिन्‌ अत्र 
भग्र सन्निहितो भव भव वषट्‌ । पूजा भी मंत्र पूर्वककी जाती है 
ओऔर विसजून मत्र यह है ओं ही भर्ह अहृत्परमेप्ठित्‌ स्वस्थाने 
गच्छ जः जः स्वाहा । दोनो हाथोंको मिलाकर सोधा करे फिर 
दोनों अंगूठोंको अनामिका उगलियो पर रक्‍्खे ऐसा करनेसे 
दोनों हाथोका जो आकार होता है वह आदव्हानकी मुद्रा है। 
इन्ही हाथोको उलट देनेसे स्थापन मुद्रा हो जाती है तथा दोनों 
हाथ जोड़कर हृदयसे लगा लेनेको सन्तिधिकरण मुद्रा कहते 
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हैं। आव्हयान आदि सब विधि उनकी मुद्रा पूवेकही करनी चाहिए! 
उसीसे यथार्थ फलकी सिद्धि होती है। * ॥१४७,१४०॥। 





* पूजा करनेके पहले आह्वान स्थापन सन्निधिकरण अवश्य 
करना चाहिए । जो लोग आह्वान नही करते है वे गहरी भूल 
करते है। ऐसे लोग कहते है कि जब भगवानकी प्रतिमा सामने 
विराजमान है तब फिर आह्वान न करनेकी क्या आवश्यकता है 
परन्तु ऐसे लोग आह्वानका अर्थ नही समभते हैं। जैन शास्त्रों 
में एक स्थापना निपेक्ष माना है। साकार वा निराकर पदार्थेमें 
किसीके गरुणका आरोपण करना स्थापना निपेक्ष है । जैसे सामने 
को विराजमान प्रतिमामे किसी तीर्थकरकी स्थापना है परन्तु 
आह्वान स्थापनसे जो स्थापन है वह स्थापना निपेक्ष नही है । वह 
तो पूजाका एक अग है। जिसप्रकार किसी बडे वा छोटे आदमी 
को बुलाते है और वह बुलाया हुआ जब सामने जाता है तब 
उसके आदर सत्कारके लिए कहा जाता है कि आइये साहब 
अच्छे तो हो आइये यहां बैठिये। इसप्रकार कहना आदर सत्का- 
रका एक अग है। उसी प्रकार आह्वान स्थापत सन्निधिकरण 
भी पूजा वा आदर सत्कारके अग हैं। यदि बुलानेवाला मनुष्य 
आये हुए मनुष्यसे 'आइये यहा वेठिये' इत्यादि वचन न कहे तो! 
वह आया हुआ मनुप्य अपना अनादर समभता है उसी प्रकार 
यदि पूजाके पहले आह्वान स्थापन न किया जाय तो वंह भी एक 
प्रकारका भगवानका अनादर समभना चाहिए । आह्वान स्थापन 
का अर्थ भी आइये यहा विराजिये' यही होता है और इसी- 
लिए वह पूजाका जग माना जाता है। जितनी पूजा है उनसबमें 
बाद्वान स्थापन है इसलिए पूजामें श्राकह्मान स्थापन न करना 
पूजा शास्त्रके विपरीत चलना है। 


आद्वान स्थापनमे जो स्थापना है उसका श्रर्थ एक क्षेत्रसे 
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अर्थ--जो स्त्रियां सती हैं शीलब्रंतकों पालन करने वालोी.हैं- 
विनय आदि शुणोंको धारण करती है जो सम्यग्दर्शन से सुशो- 
भित हैं श्रौर जिनका चित्त 'अत्यन्त चचल नहीं है अर्थात्‌ जो: 
अपने चित्तको भगवानके स्वरूपमें स्थिर रख सकती हैं ऐसीः 
स्त्रियां स्नानकरशरीर पर चन्दन लगाकर सफेद धुले. हुए वस्त्र * 
पहनकर और सोलह आभरण पहनकर भगवान जिनेन्द्रदेवकी' 
पूजा कर सकती है। भावाथे - स्त्रियोंकों नित्य नैभित्तिक दोनों 
प्रकारकी पूजा करनेका अधिकार है। जिस प्रकार पुरुष शुद्ध, 
होकर शुद्ध वस्त्र धारणकर विधिपूर्वक अभिषेक पूजा आदि 
क्रियाये करते है उसी प्रकार स्त्रियोको भी सर्वांग शुद्ध होकर 
(मस्तक परसे स्तानकर) छुद्ध वस्त्रोको धारण कर विधि पूर्वक 
पूजा व अभिषेक करना चाहिए । मुनियोको आहार देना और, 
भगवानकी पूजा करना दोनो ही श्रावकके मुख्य कर्म है इसलिए 
ये दोनों कार्य श्रावक श्राविका दोनोके लिए समान है। 


बहुतसे लोग स्त्रियोंके लिए भगवानका अभिषेक करनेका 


निषेध करते हैं उन्हें यह समझ लेना चाहिए किकिसी भी शास्त्र 
में स्त्रियोंको भगवानका अ्रभिषेक करनेका निषेध नही है। अनेक 





दूसरे क्षेत्रमें विराजमान करना है जैसा किलिखा है '्षेत्रात्क्षेत्रांतरं 
द्रव्य स्थापना सा निगद्यते' अर्थात्‌ किसी द्रव्यको एक क्षेत्रसे 
दूसरे क्षेत्रमें स्थापन करना स्थापना है। पूजाके समय भगवान- 
को अपने हृदयमें विराजमान किया जाता है यही उनका क्षेत्रां-' 
तर स्थापन है । इसलिए पूजाके समय आह्वान स्थापन अवश्य 
करना चाहिए। जो लोग आद्धान स्थापनको स्थापना निपेक्ष' 
समभते है। वे भूलते है उन्हे समझ लेना चाहिए कि इन पंचम' 
कालमें चावल आदि अतदाकार पदार्थोमे स्थापना निपेक्षका 
निषेध है। न्‍ 
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शास्प्रोमे स्थ्रियोफे द्वारा भगवानके अभिषेक करनेके उदाहरण 
मिलते हैं परन्तु निषेघ फिसोमें नहीं मिलता तथा किसी भी 
शास्प्रमें स्त्रियोके द्वारा किए गए अभिषेकको बुरा भी नहीं 
बतलाया है । लोकाचारमें भी झनेक देशोमे स्त्रियां अभिषेक 
करती दें तथा अनेक देशोंमें नही भी करती हैं। परन्तु न करने 
से निषेध धिद्ध नही हो जाता। शास्त्रोमें स्वियोको पूर्ण पूजन 
करने का विधान वतलाया है| उसमें अभिषेक भी था जाता 
है। हा उन्हें अपनो घुद्धिका पूर्ण ध्यान रखना चाहिए ॥ १४६, 
42५०॥॥ 

अर्थ--वढई, कारीगर नाई चितेरा सिलावट सूच्रघार शिल्प- 
कार पेशगार दरजी माली नट गवया, भाट चारण तबलची, 
सारंगीवाला सेवक सुनार वीध्या सारथी प्रतीहार ये अठारह 
जातिके शूद्र स्पृष्य शुद्ध कहलाते हैं। स्पृद्य छूद्रोके कारु अकारु 
के भेदसे दो भेद हैं जिनके कारीगरीकी जीविका है ऐसी जातियां 
कार स्पृण्य झुद्र कहलाती है। जिनके कारीगरीकी जीविका 
नदी है तथापि जिनकी जाति धुद्ध है उनको अगारु कहते है जँसे 
धोबी लुहार भादि कगार झूद्ग हैं। इनमे कितनी ही जातियां 
स्पृष्य होने पर भी अपृश्य झुद्रोंके समान हैं । भगी चमार आदि 
अन्पृश्य घुद्र कहलाते है। जिनके स्पर्ण करनेसे स्नान करना पडता 
है भौर उसकी छुद्धिि लिए आचमन करना आदि कियाये 
करनी पड़ती # मुनिराजोको भी जिनका स्पर्श हो जानेपर दड़ 
सस्‍्तान करना पउता है मत्रस्नान पूर्वक उपवास करना पडता है। 
शमप्रक्ार प्रायश्चित करना पढता है उनको अस्पृश्य छूद्र कहते 
हैं। अस्पृष्य शुद्रके द्वारा स्पर्ण किया हुआ पदार्थ भी ग्रहण करने 
योग्य नहीं होता है । यदि ऐसा पदार्थ ग्रहण करनेमे आजाय तो 
उसका प्रायध्चित सेना पढ़ता है । स्पृदय झुद्र जातिमें भी जो 
अत्पृष्य शृद्रोफ समान हैं उनको भी श्रोजिनमन्दिर में प्रवेश 
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क्रने का अधिकार नहीं है। स्पृश्य शूद्र जिनमन्दिरमें प्रवेश कर 
सकता है सफेदी मरम्मत आदि, कार्य कर सकता हैं,।, परन्तु, 
भगवानके श्रीमण्डपमें प्रवेश करनेंका उसको भी अधिकार नहीं - 
है हे न कै 
गृहस्थ, अपने घरके कामोंमें स्पृश्य शुद्रोंकी लगा सकता है: 
क्योंकि वर्तन मांजना लीपना पोतना धोती धोना आदि अनेक 
सेवाके कारये शुद्रके ही आधीन होते हैं। भोजनके कार्योमिं शुद्रोंके 
कोई अधिकार नहीं हैं ॥१५१,१५२,१५३,१४४॥ 


- अर्थ-इसप्रकार आगमकी आज्ञानुसार द्रव्यक्षेत्र पात्र” 
आदिकी छुद्धिका पूर्ण विचार रखना चाहिए । द्रव्यक्षेत्र काल, 
भावपात्रआदिको शुद्धकर अपने शरीर वा भावोंको शुद्धि करनी , 
चाहिए । तदनन्तर अन्य समस्त सामग्री को शुद्धि करना चूहिए।। 7 
इस प्रकार वाह्य आभ्यान्तंर सब प्रकारकी शुद्धियोंकों पूर्णकर 
जो पुरुष भक्ति पूर्वक भगवानकी पूजा करता है वह मनुष्य अपने _ 
अभीष्ट पदार्थोकी सिद्धिको अवश्य प्राप्त होता है। भावार्थ--.” 
क्षेत्रकी शुद्धि गोमय व मिट्टीसे होतो' है शरीरको शुद्धि जल 
स्थान मत्र स्तान और आचमन आदिसे होती -है। मनके राग 
ह्वेष दूर करनेसे भावोकी शुद्धि होंती है तथा मन्त्रोंसे भी भावों 
की शुद्धि होती है। सामग्रीकी शुद्धि जलसे प्रक्षालल करने और 
मन्रोंसे होतो है इसप्रकार शास्त्रानुकुल सर्वाग शूद्धिकर यज्ञो-- 

- पवीत आदि संस्कारोंसे सुशोभित ब्राह्मण क्षत्रिय वैश्योंको , 
भगवान जिनेन्द्रदेवको पूजा व अभिषेक करता चाहिए ॥१५६॥ 


' अर्थ--जो भव्य जीव' ईर्ष्या मत्सर आदि दुष्टभाव्रोंसे, रहित 
होकर तीनों समय भगवान जिनेन्द्रदेवकी ,पूजा करता है। 
चह जोव सोधर्मादिक स्वगेमिं इन्द्र आदि उत्त मदेव होता है 
जो भव्य जीव निर्मल परिणामोंसे एक बार भी जिनेंन्द्र देवकी, 
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प्रतिमाका पुजन करता है बह जीव अपने समस्त पापोको नष्ट 
कर, इन्द्रादिक उत्तम पदार्थोको प्राप्त होता है। भावाथे- प्रात$. 
काल मध्याह्काल और सायकाल तीनो समय भगबानकी 
पूजाकी जाती है । भक्ति पूर्वक भगवानकी पूजा करनेसे स्वर्गंकी 
प्राप्ति होती है और अनुक्रमसे मोक्षकी प्राप्ति होती है ॥१५७- 
१५४८॥ 


अर्थे--जो भव्य जोव प्रेम वा भक्ति पूर्वक समस्त पापोको 
नाश करनेवाले भगवान जिनेन्द्रदेवकी प्रतिमाका पूजन करता 
है वह देवोके द्वारा पूजा जाता है तथा मरकर फिर उत्तम 
मनुष्य होता है। भावार्थ -जिनप्रतिमाकी पूजा करनेवाला मर 
कर इन्द्रादिक पदको प्राप्त होता है और फिर वहासे आकर 
उत्तम मनुष्य होकर मुक्त होता है ॥१५६॥ 


अर्थ-धर्मपत्नी सहित रहनेवाले गृहस्थोको आचायेनि वह 
पूजा आठ प्रकार बतलाई है। जल चन्दन अक्षत पुष्प नैवेदय 
दीप घूप फल इन आउ द्रव्योसे होनेवाली पूजा आठ प्रकारको 
कहीं जाती है । यह आठ प्रकारकी पूजा जन्म मरण रूप ससार. 
का नाश करने वाली है ॥१६०॥ ४ 


अर्थ--जो भव्य जीव जल इक्ष्‌रस दूध दही घी सर्वोषधि 
आदिसे भगवान जिनेन्द्रदेवकी प्रतिमाका पचामृताभिषेक करता 
है उसके शरीरसे मनसे और अकस्मात्‌ होने वाले सब तरहके 
सताप' अवश्य नष्ट हो जाते है ॥१६१॥ 


अर्थें--जो भव्यजीव प्रतिहायें आदि अनेक शोभाओसे 
सुशोभित भगवान जिनेन्द्रदेवकी प्रतिमाके सामने भूगार नालसे 
(भारीसे) तीनवार जलकी धारा देता है वह पुरुष महा पुण्य- 
वान्‌ समझा जाता है और उसके जन्ममरण बुढ़ापा आदिके: 
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समस्त दुःख अनुऋ्रमसे नष्ट हो जाते हैं तथा थोड़े ही भवोंमें 
उसकी पापरुषी घलि अवश्य हो शांत हो जाती हैं। भावार- 
भगवान जिनेन्द्रदेवकी प्रतिमाके सामने फारीकी टोंटीसे तीनवार 
जलकी घारा देनी चाहिये । यही जल पूजा कहलाती है जलधारा 
आरीसे ही देनी चाहिये कटोरी आदिसे नहीं ॥१६२५॥ 


अर्थ--चन्दनसे भगवान्‌ जिनेन्द्रदेवकी पूजा करने से जो 
पुण्य होता है उससे यह जीव जन्म २ में अत्यन्त सुगंधित शरीर 
प्राप्त करता है उस शरीरकी सुगधप्तितसे दशो दिशायें सुगंधित 
हो जाती है। भावार्थ -भगवान जिनेन्द्रदेवके चरण कमलोंके 
अंगूठे पर अनामिका उगली से चन्दन लगाना चन्दन पूजा कह- 
लाती है। सबसे छोटो उगलोंके पासकी उगलोको अनामिका 
कहते हैं ॥॥!६३, १६४।। 

अर्थं-सफेद सुगध्ित और शुभशालि धान्योंसे उत्पन्न हुए 
अखड तन्दुलोसे भगवान जिनेन्द्रदेवके चरण कंमलोंकी पूजा 
करनेवाला मोक्षरूपी अक्षय लक्ष्मीको प्राप्त होता है। भावार्थ- 
भगवानकी प्रतिमाके सामने चावलोके पुंज करनेसे अक्षत पूजा 
कही जाती है| वे चावलोके पुष्ज्ज अगूठेकी ऊपर कर बंधी हुई 
भुटठीसे रखने चाहिए साथ में मन्त्र भी पढ़ना चाहिये। रकावीसे 
अक्षत नही चढाना चाहिये ॥१६५॥ 


अर्थ-जों भव्य जीव पुष्पोसे भगवान जिनेन्द्रदेवकी पूजा 
फरता है। वह स्वरगलोकके इन्द्रकी देवियोके मध्यमें बैठा हुआ 
अनेक देवियोक्े सुन्दर नेन्ोके द्वारा सदा पूजा जाता है। भावार्थ- 
वह इन्द्र होता है और अनेक देवायताये उसकी सेवा करतो हैं 
पुष्प भगवानकी प्रत्तिमाके चरणोपर चढ़ाये जाते है। पुष्प 
दाना हाथाका अंजलिसे चढाना चाहिये। इसीको पुप्प पूजा 
कहते हैँ ॥१६६॥ ह 
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अर्थ--जो भव्यजीव पकाये हुए श्रनेक प्रकारके नेवेय्यसे 
भगवान जिनेन्द्रदेवकी प्रति.-दिन पूजा करता है वह पांचो 
इन्द्रियोसे उत्पन्न हुए महासुखोका अनुभव करता है। भावार्थ- 
चावलोंके भातको अन्न कहते है। किसी अच्छे थालमें नैवेचंको 
रखकर तथा दोनो हाथोसे उस थालको पकड़कर भगवानके 
सामने आरती उतारनेके समान उस थालको फिराकर सामने 
रख देना चाहिये हाथ था कटोरीसे नैवेद्य नही चढाना 
चाहिये ॥१६७॥ 


झग्रथें--जो भव्य जीव रत्न घी वा कफ्रके दीपकोसे भगवान 
जिनेन्द्रदेवके चरण कमलोकी झ्लारती उतारता है उस पुरुषकी 
काति चन्द्रमाके समान निर्मल हो जाती है। भावार्थ-दीपपूजा 
दीपकसे ही होती है । रगे हुए चटकसे नही । रगे हर चटकसे 
भगवानका शरीर देदीप्यमान नही होता। दीपकसे आरती 
उतारी जाती है। इसीलिए परिणामोकी विदश्युद्धि जो आरतीसे 
होती है वह रंगे चटकसे नहीं हो सकती । दोनो हाथोसे दीपक 
का थाल लेकर दाई शो रसे बाई ओर घुमाकर भगवानके सामने 
बार-बार देदीप्यमान करनेको आरती कहते है। इसीको दीप- 
पूजा कहते है ॥१६८॥ 
अर्थ--जो भव्य जीव क्ृष्णागुरु चन्दन आदि सुगधित 
द्रव्योसे बनी हुई धूपसे भगवान जिनेन्द्रदेवे चरण कमलोकीं 
पूजा करता है अ्ग्निमे' खेकर धूप चढ़ाता है । वह पुरुष समस्त 
लोगोके नेत्रोंका प्यारा हो जाता है। भावाथं-धूपको अग्निमे 
खेकर उसका धआ अपने दांये हाथसे भगवानकी ओर करना 
चाहिये इसीको धपपृजा कहते है । धप थालमे नही चढाई 
जाती कितु अग्निमे ही खेई जाती है। 


अर्थ-जो भव्य जीव आम, नारगी, नीबू, केला, आदि 
वृक्षोसे उत्पन्न होनेवाले फलोसे भगवान सर्वेज्ञ देवकी पूजा 


2 
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करता है वह पुरुष अपनी:इच्छाके अनुसार फलोंको प्राप्त होता' 
है'। भावार्थ-जिन फलोंसे इन्द्रिय और मनको सन्‍्तोष हो ऐसे 
हरे वा सूखे फल चढाना चाहिये । फल देखनेमें सुन्दर और 
मनोहर होने चाहिये । गोला या बादामकी मिगी फल नहीं 
कहलाते कितु नेवेद्य कहलाते हैं। इसलिए गोलाके बदले नारि- 
यल चढ़ाना चाहिये बादाम भी फोड़कर नहीं चढाना चाहिये । 
रकाबीमें फल रखकर बड़ी विनय और भक्तिसे भगवानके 
सामने रखने चाहिये। आ्राठों द्वव्योंमें फल सर्वोत्क्ृष्ट द्रव्य 
है ॥१७०॥ 


अर्थ--जल, चन्दन, अक्षत, अत्यन्त सुगन्धित पुष्प आदि; 
समस्त द्रव्योंके समुच्चय रूप अर्घंसे भगवान जिनेन्द्रदेवके सामने 
दिव्य पुष्पांजलिको समर्पण करता हुआ पृण्यवान पुरुष मोक्ष 
फलको प्राप्त होता है। भावार्थ-फल पूजाके बाद समस्त द्रव्यों 
से मिला हुआ श्र चढ़ाना चाहिये । अधेमें जाठों द्रव्योके सिवाय. 
दूब सफेद सरसों साथियां नंद्यावर्त दही पान आदि द्रव्य भी 
होते है अष्ट द्वव्योके साथ इन द्र॒व्योंके मिलानेसे ही अधे संज्ञा 
होती है केवल अष्ट द्रव्योके मिलानेसे नही। अर्धमें दीपक 
जलाकर फिर उसको आरतीके समान उतारना चाहिये। श्र्घ: 
चढानेके बाद पुष्पांजलि अवश्य चढ़ाना चाहिये । जो पुरुष अरे: 
चढानेके बाद पुष्पाजलि नहीं चढाता वह पूजाके अनुक्रमको 
भूलता है। दोनों हाथोंको अंजलीमें' पुष्प रखकर पुष्प वृष्टिके 
समान भगवानपर क्षेपण क <नेको पुष्पांजलि कहते है। पूृजाकी 
पूर्णता पुष्पाजलिसे ही होती है, पुष्पांजलिके बाद भारीसे शांति 
घारा देनी चाहिये। शातिधारा समस्त सुखोंको देनेवाली 
होती है ॥१७१॥ । हे 


अर्थ--भगवानके सामने पुष्पांजलि चढ़ानेंसे महापृण्यकी 


१२३६ श्री उमास्वामी 


प्राप्ति होती है। तथा उस पुण्यसे यह मनुष्य अपने समस्त दुःखों 
की जलांजलि दे डालता है | भावार्थ-उसके समस्त दुःख दूर 
हो जाते हैं ॥१७२॥ 


अर्थ-भव्य जीवोको नाम स्थापना द्रव्य और भाव इन 
चार निक्षेपोसे भगवान जिनेन्द्रदेवकी स्थापना करनी चाहिए 
और फिर पुण्यकी वृद्धि करनेके लिये भगवान जिनेन्द्रदेवकी 
पूजा करनी चाहिए । भावार्थ--बित्ता स्थापना निक्षेपके भगवान 
की पूजा सदा नहीं हो सकती स्थापना निनश्षेपकी विधि प्रतिष्ठा 
शास्त्रोसे जान लेना चाहिये ॥१७३॥ 


अर्थ-प्रतिष्ठा पाठोंके अनुसार प्रतिष्ठा किये विना भगवान 
की प्रतिमा कभी पूज्य और वदनीय नही होती बिना न्यास वा 
प्रतिष्ठाके वह प्रतिमा पत्थरके समान मानी जाती है। बिना 
प्रतिष्ठाकी हुई प्रतिमासे प्राणियोको कभी भी सुखकी प्राप्ति 
नही हो सकती । भावार्थ-प्रतिष्ठा विधिसे प्रतिमामें श्ररहतके 
शुणो का श्रारोपण किया जाता है । बिना गुण आरोपण किये 
भज्यता नही आ सकती । इसलिये प्रतिष्ठित प्रतिमा ही पूज्य 
होती है। फोटो चित्र लेप आदिकी अप्रतिष्ठित प्रतिमाए कश्नी 
पूज्य नही होती ॥१७४॥ 


अर्थ--जिस किसी पदार्थमें किसी अन्य पदार्थेके कोई ग्रुण 
न हो केवल व्यवहार चलनेके लिये उसका वैसा ही नाम रख 
लिया जाय तो उसको नाम निक्षेप कहते है यह नाम निक्षेप 
करता लोगोकी इच्छानुसार होता है। जैसे किसी पुरुषमे इन्द्र 
के गुण न हो तो भो उसका नाम इन्द्र रख लिया जाय ती 
उसको नाम निक्षेप समझना चाहिये ॥१७५॥ 


अर्थ-साकार वा निराकर पत्थर आदिमे “यह वही है” 
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श्रावकाचार है 4-0 । 
इस प्रकार निश्चय संकल्पपूर्वक करनेको स्थापनानिक्षेप कहते 


.हैं। भावार्थ--जिसकी स्थापना करनी हो उसीके आाकारकी 


चस्तुमें स्थापना करना साकार स्थापना है जैसे अष्ट प्रात्तिहाये 
सहित समचतुरख्र सस्थानकी मूर्ति बनाकर उसमें अरहतदेवको 
स्थापना करना अरहतके ग्रुणोंका आरोपण “करना साकार 
स्थापना है तथा शतरजकी गोटोंमे बादशाह आदिको कल्पना 
करता निराकार स्थापना है। कलिकालमें निराकार स्थापना 
का निषेध है ॥१७६॥ 

अर्थ--जो पदार्थ आगामी ग्रुणोंके योग्य है उसको वरतंमान 
में कहना द्रव्य निक्षेप कहलाता है । तथा वर्तमान समयमें जेसी 
उसको पर्याय हो उसको वैसा ही कहना भाव निक्षेप कहलाता 
है जैसे राजपुत्रको राजा कहना अथवा क्षपकश्नेणीमें चढ़े हुए 
सुनिराजको अरहत कहना द्रव्य निक्षेप है तथा सिंहासन पर 
विराजमानको अरहत कहना भाव निश्षेप है ॥१७७॥। 

अर्थ-इस प्रकार शुद्ध सम्यरदर्शनको धारण करने वाले 
श्रावकोको नाम स्थापना द्रव्य भाव इन चारों निक्षेपोंसे स्था- 
पत्ता कर भाव पूर्वक अपनी शक्तिके अनुसार भगवान जिनेन्द्र- 
देव की पूजा करनी चाहिये ॥१७८॥ 

भर्थ-जो मुनिराज भगवान जिनेन्द्रदेवके गुणोके समूहोंमें 
तललीन हो रहे है ऐसे मुनिराजोको अपने भावोंसे ही भाव पूजा 
करनी चाहिये | क्योकि भाव पूजा भी समस्त भावोंको नाश ' 
करते वाली है। भावार्थे-मुनियोके पास कुछ द्रव्य नही रहता 
इसलिये मुनियोंकों भाव पूजा करनेका ही अधिकार है | परन्तु 
गृहस्थ लोग बिना द्रव्यके सद्गृहस्थ नही क़हला सकते इसी लिये 
ऐसे गृहस्थोंको द्रव्य पुजा करनेंका ही अ्रधिकार है। गृहस्थोंके 
परिणाम अत्यन्त निर्मेल नही होते इसलिये वे भाव पूजा कर नहीं 


/सकते इसीलिये उत्तको भाव पूजा नही करनी चाहिये ॥१७६॥ 
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अर्थ--भव्य जीवोको तीनो समय पूजा करनी चाहिये ॥ 
यह पूजा पुण्यको बढाने वाली है और जन्म जन्मके किये हुए' 
पापो के समृहको नाश कर देने वाली हैं ॥॥१८०॥ 


अर्थ--प्रातः कालके समय भगवानकी पूजा करनेंसे पाप 
नष्ट हो जाते हैं मध्यान्ह कालके समय पूजा करनेसे लक्ष्मी प्राप्त 
होती है और संध्याकालके समय पूजा करनेसे मोक्षकी प्राप्ति 
होती है इस प्रकार भगवानको पूजा करनेसे निरन्तर आत्माका 
कल्याण होता रहता है ॥१८१५।॥ 

अर्थे--इस प्रकार इस दूसरे अध्यायमे जिन पूजाका वर्णन 
किया अब आगे इस तीसरे अध्यायमें समस्त सुखोको देने वाली 
गुरुकी उपासनाका वर्णन करते हैं ॥१८२॥ 

अर्थ--अपने मनोवाच्छित पदार्थ सिद्ध करनेके लिए तथा 
इस लोक सम्बन्धी समस्त सशय रूपी अधकारको नाश करनेके 
लिये और परलोकमे सुख प्राप्त करनेके लिए गुरुकी सेवा सदा 
करते रहना चाहिये ॥१८३।॥। 


ग्रथं--उत्तम मध्यम जघन्य कंसे ही मनुष्य हों परन्तु विना 
गुरुके वे मनुप्य नही कहलाते। इसलिये प्रत्येक मनुष्यको सर्वो 
त्कृष्ट गुरुकी सेवा अवश्य करनी चाहिये ॥१८४॥ 


अथे-ये संसारके मनुष्य सदा शुभ अशुभ कर्मोके करने में 
ही तल्‍लीन रहते है परन्तु वे ही मनुष्य गुरुके उपदेदशके अनु- 
सार आचरण पालन करनेसे गुणोसे भी गुरु हो जाते हैं १८५४५॥ 


अर्थ- जिन्होंने धर्मोपदेश रूपी अमृतसे अपने मनका सब 
भेल घो डाला है, जो सम्यग्दशेन रूपी रत्नोका आभूषण पहने 
हुये हैं, सम्यस्ज्ञान ही जिनका श्रेष्ठ भोजन है, सम्यक्‌ चारिच- 
रूपी श्रेष्ठ वस्त्रसे जिनका शरीर ढका हुआ है, जिनकी वुद्धि 
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श्रत्यन्त निमल है, मोहनीय कर्मके उपणम रूपी हाथी पर सवार 
हीनेके कारण जिनका शप्रन्तःकरण अत्यन्त निर्मेल है जो समस्त 
जीवोका हित चाहनेवाले हैं समस्त जीवोंका कल्याण करनेवाले 
हैं, मिथ्यात्व रूपी महा दुष्कर्म पापको नाश करनेवाले हैं, जीवों- 
को जन्म मरण रूप संसारसे पार उतारनेवाले हैं, जिन्होंने 
अन्तरंग वहिरंगके भेदसे चौबीसों प्रकारके परिग्नरहका त्याग कर 
दिया है, जो जैन धर्मकी सदा प्रभावना किया करते हैं, जो 
चारों प्रकारके संघके नायक है, समस्त संघके आधार है मूल- 
मार्ग वा मोक्ष भार्गको साक्षात्‌ दिखानेवाले हैं, जो शिप्य वर्गो- 
का सदा अनुग्रह किया करते हैं, पापझपी ईन्धनके लिए जो 
अग्निके समान है जो पांचों इन्द्रियाके महाभोगोसे सदा विरक्त 
रहते हैं तीनों लोकोंके समस्त जीव जिनको नमस्कार करते है 
जिनका शुद्ध आत्मा प्रमाद और मदसे रुदा रहित है।जो 
भगवान जिनेद्धदेवकी आज्ञाका सर्वेथा प्रतिपालन करते है जो 
अनेक शास्त्रोके पढ़ानेमें समर्थ है तथा अनेक ग्रंथोके पढ़नेमें 
चतुर है। इसप्रकार जो अनेक गुणरूपी श्रेष्ठ रत्नोंके समुद्र है 
उनको युरुराज वा सर्वुोल्कृष्ट गुरु कहते है। ऐसे महा गुरु इस 
जन्ममरण रूप महा समुद्रमें पड़ें हुए भव्य जीवॉको पार करनेके 
लिए नावके समान हैं । भावार्थ--यहापर गुरु शब्दसे धर्म गुरु 
समभना चाहिये | जो गुरु परम दिगम्बर है विषय कपायोंसे 
सर्वथा रहति है ज्ञान ध्यानमें सदा लोन रहते है जो जैनघर्मकी 
वृद्धि करनेवाले है शिक्षा दोक्षा देनेके अधिकारी हैं ऐसे आचार्य 
परमेप्टी युरु कहलाते हे । इनके सिवाय उपाध्याय और साधु 
परमेप्ठी भी गुरु कहलाते हैं । निर्वाण दीक्षा देनेके अधिकारी 
श्राचायय होते हैं । वे ही गण संघ और शासनक अधिपति माने 
जाते है परन्तु गृहस्थोंकी दीक्षाका कार्य गृहस्थाचार्य करते है 
इसलिए गृहस्थाचार्य भी गृहत्थगुरु माने जाते है ॥१८६,१८७५.. 

पृ८८, १८९, १६०, १६१, १६२ ॥| 
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अर्थ--वाचना पढ़नेको वा पढ़ाने को कहते “है वह-वाचना 
रीति वाक्य अर्थ और सन्दर्भ रचना सहित होती है। रीति 
“वाक्य श्र्थ और सन्दर्भसे रहित वाचना कभी नही होती । अपना 
सदेह दूर करने के लिए ग्रुरुके समीप जाकर उनसे वस्तुका 
स्वरूप पुछना पृच्छना है शुद्धतापुवंक कंठसथ करना पढना' 
आम्नाय है। वार-वार चिंतवन करता अनुप्रेक्षा है और धरमंका 
उपदेश देना धर्मोपदेश है । इसप्रकार स्वाध्यायके पांच भेद कहे 
जाते है ॥१६९,२००।॥। 


सयम दो प्रकार का है एक इन्द्रिय सयम और दूसरा 
प्राणिसयम । इन्द्रियोके विषयोका त्याग कर देना इन्द्रिय सयम 
है.। तथा छह कायके जीवोकी रक्षा करना दया पालन करना 
प्राणि सयम है ॥२०१॥ 


अरथ--इन्द्रिय संयमको पालन करनेवाला भव्य जीव सब 
जीवोका प्रिय हो जाता है, तथा इन्द्र नरेन्द्र आदि अनेक पदो- 


का भोगनेवाला होता है और संसार समुद्रसे पार हो जाता 
है ॥॥२०२॥ 


अर्थ-वन्तका मदोन्मत्त हाथी हथिनीके स्पर्शंका लोलुपी 
होकर बन्धन ताडन और परवशताके अनेक दुखोको प्राप्त होता: 
है ॥२०३॥ 


अर्थं--अगाध जलसे भरे हुए नदो नद और सरोवर में रहने' 
वाली मछली केवल रसना इन्द्रियकं वशीभूत अपना गला: 
छिदवाती है ॥२०४॥ 


अर्थ--सूर्यंके अस्त होजाने पर कमल में बैठा हुआ मूख्ः 
भोरा प्राण इन्द्रियकं वशीभूत होकर उसी कमल में मर जाता : 
है ॥२०५॥ * 
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, अर्थ-अत्यन्त मूर्सताकों घारण करनेवाला पतंग नेंत्र 
इन्द्रियके वशीभृत होकर दीपककी लो में पड़कर वही पर भर 
जाता है ॥२०६॥ 

अर्थ-हिरण कर्ण एन्द्रियके विषयकें जआाधीन होकर ध्याथके 
वाणसे मारा जाता है भौर उसी क्षणमें वही पर मर जाता 
हैं ॥२०७॥ । 

अर्थ-अनेक जीव एक एक इन्द्रियके बक्ी भूत होनेके कारण 
अनेक प्रकारके दुखोको प्राप्त होते हैं फिर भला जो जीव पांचों 
इन्द्रियोक वद्यीभूत हैं वे भव मवमें क्यो न दुखी होगे ? अवश्य 
होगे ॥२०८॥ 

अर्थ--मनरूपी राजाकी प्रेरणासे समस्त इन्द्रियरूपी दास 
बिचार रहित होकर अपने अपने फार्यो मे लगे रहते हैं ॥२०६॥ 


अर्थ--जिस समय यह मन अपने इन्द्रियर्पी सेवकोसे 
रहित हो जाता है उस समय यह लगड़ेके समान होजाता है 
तथा उस समय अपने ही स्थान पर रहकर अनेक प्रकारके 
सकल्‍प विकल्पोंका जाल बनाया करता है। भावार्थ--बकेला 
[मन अनेक प्रकार विकल्प उत्पन्न किया करता है ॥२१०॥ 


अर्थ--मनको निरोध करलेनेसे पहले जन्मोंके किये हुए 
समस्त पाप नष्ट होजाते हैं और फिर भनुष्य वा मनुष्यका मन 
इन्द्रियोके विषयमें प्रवृत्त नही होता है । इस प्रकार यह मनुष्य 
इस श्रेष्ठ घर्मको जीतकर धारण कर लेता है ॥२११॥ 


अर्थ--जिसका मन चंचल नही होता स्थिर रहता है उसके 
लिये देव मनेक वर प्रदान कर देते है। जिनका मन निश्चल 
है उनके दान पूजा उपवास आदि सफल हो जाते हैं ॥२१२॥ 


श्रावकाचार है४ ३ 


' ५ अथे-जो पुरुष पांचों इन्द्रियोंको अपने वश कर लेता है 
चह बुद्धिमान्‌ पुरुष कठिनसे कठिन चारित्र को' पालन करनेमें: 
भी सदा समर्थ रहता है तथा फिर वह रात दिन उसीको पालन 
करने की चेष्टा किया करता है ॥२१३॥ ह 


अर्थ--जहां पर पांचप्रकारके स्थावर जीवोंकी रक्षा: बड़े 
प्रयत्नसे की जाती है, दो इन्द्रिय तेइन्द्रिय चौइन्द्रिय आदि 
विकलंत्रय जीवोंकी रक्षा बड़े प्रयत्नसे की जाती है, तथा सेनी 
असैनीके भेदसे दोनो प्रकारके पंचेन्द्रिय जीवोंकी रक्षा बड़े 
प्रयत्नसे की जाती है और इन सब जीवोंके जो पर्याप्त और 
अपर्याप्तके भेदसे दो प्रकारके भेद हैं उन सबकी रक्षा बड़े 
प्रयत्तते की जाती है उसको प्राणि संयम कहते हैं ॥२१४, 
२१५॥। 


अर्थ--जो मनुष्य अपने सनमें दया धारण कर समस्त 
प्राणियोंकी हिसाका त्याग सदाके लिये कर देता है उसको बड़ें 
भारी पृण्यकी प्राप्ति होती है तथा उसके पाप सब' दूरसे ही 
नृष्ट हो जाते है ॥२३१६॥ ' 


अर्थ-जीवोंकी रक्षा करनेसे हृदय करुणासे भरपूर हो जाता 
है फिर उस जीवको कभी दुःख नहीं होता तथा वह सदा सुखी 
ह्दी बना रहता है ॥२१७॥ 


अर्थ-इस प्रकार चौथे अध्यायमें स्वाध्याय और संयमका 
स्वरूप कहा अब आगे तप और दान ज्ञान इन दोनोंका विधान 
कहते हैं ॥२१५।। 


अर्थ--तपके दो भेद हैं एक वाह्म तप और दुसरा आस्यंतर 
तप । इन दोनों तपोमें से प्रत्येकके छह छह भेद हैं । ये सब बाहर 
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प्रकार के तप वर्मोकों धाम करनेग लिए दावानग अग्निके 
समान हैं ॥२१६॥। 


अधथे-छह प्रकारफे वाद्य तपेमि पहुदा तप अनशन था उम- 
वास है, दूसरा अबमोदर्य ( यम भोजन करना ) है, सीसरा 
वृत्तिपरिसस्यान है, चौगा रसपरित्याग हूँ, पत्रिया विथिक्त- 
घय्यासन नामक परम तय है और छठा वायरदेश नामका तप 
है। ये छहो प्रगारके तप सज्जनोके लिये अन्यस्त प्रिय ४ ॥२२०, 
२२१॥ 


अर्थ - प्रायश्चित, विनय, विधेधकर वंयावृत्य, स्थाध्याय 
व्युत्सग और ध्यान यह छत प्रकारका तप अन्तरग त्प कह- 
लाता है ॥२२६॥ 

अर्थ-मुनिराज इन ऊपर लिसे हुए बारह प्रकार तपण्य- 
रणोको घारण कर घातिया कर्मोग्नी नाथ कर टागसते |ूँ। भौर 
केवली होकर मोक्षमे जा विराजमान होते है ॥7 २३।॥ 


अर्थ-गृहस्थके छहू कमोंमे दान नामका कर्म महाकर्म थे है- 
लाता है। यह दान कम समस्त सुरोका खजाना है अनेक 
भोगोपभोगोका देनेवाला है और समस्त दु.गोका नाश फरने- 
वाला है । आगे एसी दानका स्वरुप कहते है ॥२२४॥। 


अर्थ - यह दान समरत लोगोकों वश करनेके लिये मुरय 
कारण है यही दान अपने बःप्पनका बढ़े होनेका कारण है और 
अपनी कुल तथा जातिफो प्रसिद्ध करनेयाला है ॥२२४॥ 

अर्थ--जनश्ास्त्रोम दानके चार भेद वतलाबे है । आहार- 
दान, ज्ञानदान, औपधदान और अभयदान। भावार्च--ऊपर 
लिए दानके चारो भेद पान दानके सतभाने चाहिये । पाप दानके 
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सिवाय अन्वय दान करुणादानं और समानदान ये तीन दात़के' 
भेद और समभना चाहिए ॥२२६।॥। हि 


' अर्थ--आहार समस्त जीवोंको उसी समेय सुख देनेंवाला 
है। इस आहारसे हो यह मनुष्य ध्यान अध्ययन आदि कर्मोकि 
करनेमें समर्थ होता है ॥२२७॥ _ ः ह 

अर्थ--इन तीनों लोकोमें अन्नदानके समान अन्य कोई दान' 
न हुआ है न है और न होगा । ' अन्नदानके सिवाय अन्य सब 
दान लोभके बढाने वाले है ॥।२२८॥ 

अर्थ--श्राहार दान देनेमें राजा श्रीषेण प्रसिद्ध हुआ है । वह 
श्रीषेण राजा आहार दानके प्रभावसे अनेक सुखोंको भोगकर 
अन्तमें समस्त जीवोको सुख देनेवाले शान्तिनाथ तोर्थकर हुये 
थे तथा वे पांचवे चक्रवर्ती भी थे ।।२२६॥ 

' अरथ-ज्ञानदान केवलज्ञानरूपी साम्राज्य लक्ष्मीका कारण 
है समस्त कर्मोको नाश करने वाला है और महापवित्र है। 
इसलिये -वह ज्ञान दान किसी योग्य पात्रको अवश्य देना 
चाहिए ॥२३०॥। 

अथे--जो शिष्य विवेका है विनयवान्‌ है गुणभक्ति क रनेमें" 
तत्पर है और जो श्रेष्ठ ब्रतोके पालन करनेमें निपुण है ऐसे 

१. अपने पुत्रको अपनी समस्त सम्पत्ति देकर मुनि दीक्षा 
लेना अन्वयदान है । अपनी जातिके साधर्मी भाइयोको कन्या 
सुवर्ण वस्त्र वतेन आहार आदि देना समान दान है। मुनि 
आयिका श्रावक श्राविका इन चारो प्रकारके पात्नोको आहार 
ओषधि ज्ञान और वसतिका देना पात्रदान है । भगवान जिनेन्‍्द्र- 
देव की पूजा, नित्य नैमित्तिकइंद्रध्वज आदि समस्त पूजाये पात्र- 
दानमें ही समभना चाहिए। दीन दुखी असमर्थ प्राणियोंको 
दयादृष्टिसे अन्न वस्त्र औषधि आदिदेना करुणादान कहलाता है। 


रॉ 
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शिष्य़्रोको पुण्य प्राप्त करने के लिए सदा पढाते रहना 
चाहिए ॥२३१॥ 

गर्थ-दाता गुरु और शिष्य इन तीनोके मिलनेसे हो 
शास्त्रोका पठन पाठन बढता है । सो ठीक ही है क्योंकि समस्त - 
सामग्रीके मिलनेसे ही कार्यकी सिद्धि होतो है इसमे किसी प्रकार 
का सन्देह नही है ॥२३२॥। 

अर्थ--जो पुरुष कौडेशके समाच सब तरह के सन्देहोंसे- 
रहित होकर शास्त्रोकी पूजा और योग्य पात्रके लिये उन 
शास्त्रोका दान देता है वह कौडेशके समान हो पुन्यवान होकर 
तीनो लोकों में प्रशसनीय गिना जाता है २३३॥। 

अर्थ -चतुर पुरुषोको सब प्रकारके रोगोका नाश करनेके 
लिये उत्तम मध्यम जघन्य इन तोनो प्रकारके पात्रोको विधि 
'यूवेंक अनेक प्रकारकी औषधिया देनी चाहिए। झौपध दान 
देनेसे अपने सब प्रकारके रोग नष्ट हो जाते है ।॥॥२३४॥ 

अर्थ--जो दाता मुनि अजिका श्रावक श्राविका आदि पात्ो- 
को निद्य अस्पृष्य (छूने अयोग्य) औपधिया देता है वह दाता 
भव भवमें नरकका पात्र होता है। भावार्थ -पात्रके लिये पवित्र 
और प्रासुक औषधि ही देनी चाहिये | अपवित्र और अप्रासुक 
झौपधि कभी नहो देनी चाहिये ॥२३४५॥ 

अर्थ--जो भौषधि निर्दोष है, प्रासुक है, प्रशसनोय है अनिच 
है भक्षण करने योग्य है म्लेच्छ आदि अस्पृद्य लोगोके द्वारा 
स्पर्श नही को गई है ऐसी औषधि उत्तम पुरुपोको दान देनो 
चाहिये ॥२३६॥। 

अर्थ -अत्यन्त पवित्र ऐसी वृषभसेना नामको किसी सेठकी 
'पुत्री औषधि ,दानके प्रभावसे उत्तम ऋद्धिको प्राप्त हुई 
थी ॥२३७॥। 
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अरथे-अभंयदानके- प्रभावसे यह मनुष्य निर्भय संयमी, चिरं- 
जीवी जगत भर को:जीतज़ें वाला यशस्वी और. जिनेन्द्रिय हो 
जाता है ॥२३८।॥। 


अर्थ--सम्यग्दशन त्रत शील और अनेक प्रकारके तप अभय 
द्नसे ही सफल भाने जाते है२३६॥ 
' अर्थ--इस' अभयदानके : प्रभावसे, एक शुकरने उत्तम फलू, 
अआप्त किया; है ।/इसलिये श्रावकोंको इन चारों प्रकारके दानों- 
को छोड़कर अन्य सब दानोंका त्याग कर देना चाहिये ॥॥२४०॥ 


अर्थं--इस 'दानके' प्रभावसे ' महा पृण्यकी प्राप्ति होती है 
अपने कुलकी प्रसिद्धि दानसे ही होती है। शील विवेक विनय 
सुख और'सब. प्रकारके कल्याण इस दानके ही प्रभाव से होते 
है। यही समभकर पृण्यवान्‌ भव्य जीवोको सदा शुभ दान देते 
रहना चाहिये। इस दानके ही प्रभावसे भव्य जीवोको स्वर्गादिक 
के सुख प्राप्त होते है और अच्तमें मोक्षकी प्राप्ति होती 
है ॥२४१,२४२॥ 
अर्थ--भगवान जिनेन्द्रदेवनें! देवष॒जा- भ्रुरुषपास्ति- स्वाध्याय' 
सयम तप दान ये छह कर गृहस्थोके लिये आवश्यक कर्म बत- 
लाये है | इन छहों कर्म रूप धर्मको पालन करता हुआ ' गृहस्थे 
चवकी उखली चूल बुहारी पानी और व्यापारसे भिन्‍त होने 
वाले पापोंको बहुत शीघ्र नष्ट कर देते है ॥॥२४३॥। 


अर्थ--चक्‍की उखलोी चूल्ही बुहारी पानी और ये पांच 
गृहस्थोके आरम्भ जनित पाप कहलाते हैं तथा द्रव्य कमाना 
कमाकर इकट्ठा करना भी छठा पाप कहलाता है। गहस्थेके ये 
छहों पाप देवपूजा आदि छहों कमेसि नष्ट हो जाते है॥॥२४४॥ 


अर्थ--देवपूजा गुरुपास्ति आदि ' छहों' कर्म ज्ञानावरणादि 
समस्त कर्मोकों नाश करनेवाले' हैं। इन! छहों कर्मोके पालर्न 
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करनेसे यह गहस्थ उत्तम श्रावक कहलाता हैँ और इन्ही छ्ह्‌ 
कर्मोसे रात दिन उत्पन्न होने वाले श्रावकके पाप सब नष्ट हो 
जाते हैं २४४५॥ * हू 
अर्थ-देवपजा जादि इन्ही छह कर्मोकों पालन करनेसे 

इस मनुष्यका सम्यग्दर्शन निर्मलहों जाता है तथा इन्ही पदटकर्मो 
से यह मनुष्य अनेक प्रकारकी विभूतियोकोी धारण करनेवालर 
इस जेन धर्मका झआराधक वन जाता है। भावाथ-केंवल जेनी 
के घर जन्म लेनेसे ही ज॑नी वा सम्यग्दुष्टि नही कहलाता कित्ु 
देवप॒जा आदि पट्कर्मोको प्रतिदिन करनेसे ही ज॑नी और सम्य- 
रुृष्टी कहलाता है ॥२४६॥ 

अर्थ--इस प्रकार इस चौथे अध्यायमें सयम तप भौर 
दानका स्वरूप कहा अब आगे पाचवे अध्यायमे सम्यन्जानका 
स्वरूप कहते है ॥२४७॥। 

अर्थ--इस प्रकार मोक्षकी इच्छा करनेवाले भव्य जीवोकों 
देवपजा आदि छहो कर्मोके द्वारा अपनो झात्मामें निर्मल सम्य- 
ग्दशन धारण करना चाहिये | तदनन्तर आम्नाय (पठन पाठन ) 
ओऔर युक्तियोके द्वारा उनको सम्यग्नानकी उपासना करनो 
चाहिए ॥२४८॥ 

श्र्थ--यद्यपि सम्यन्दर्गन और सम्यग्जञान दोनों एक साथ 
एक ही कालमे प्रकट होते हैं तथापि उन दोनोका लक्षण 
अलग २ है। इसलिये वे दोनो भिन्‍न-भिन्‍न कहे जाते है और 
आम वाद अलग हो सम्यस्ज्ञानका आराधन किया जाता 

॥२४६।। 


थ-सम्यदर्शनके प्रगट होनेसे ही आत्माका ज्ञान सम्य- 
शख्ञान कहलाता है । इसीलिये सम्यग्दर्शन कारण माना जाता 
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है और सम्यम्ज्ञात काये माना जाता है ।- तथा इसीलिये सम्य- 
प्ञानका आराधन सम्यरदर्शनके अ्रनन्तर आचार्योनें बतलाया 
है ॥२५०।॥। 

अर्थ--जो ज्ञान भव्य जोवोंको तीनों काल और तोनो जगत 
के समस्त पदार्थोर्भें हेध और उपादेयका स्वरूप बतलाता है। 
उसीको सम्यस्ज्ञात कहते हैं। भावार्थ--अहण करने योग्य और 
त्याग करने योग्य पदार्थोको दिखलानेवाला ही सम्यसज्ञान 
कहलाता है !॥२५१॥। 


अर्थ--शब्द जृद्धि, अर्थ शुद्धि, शब्द अर्थ दोनोंकी शुद्धि, 
काल शुद्धि, विनय शुद्धि, उपधान शुद्धि (रसत्याग वा उपवास 
आदि धारण कर स्वाध्याय का प्रतिष्ठापन निष्ठापन करना 
आरम्भ वा समाप्ति करना अथवा जो पढ़ा जाय उसे स्मरण 
रखना) मान वा आदर सत्कार पूर्वक पढ़ना और अनिन्‍हव 
अर्थात्‌ गरुरुका नाम न छिपाना इन आठ प्रकार की शुद्धियोको 
रखकर सम्यग्न्नानकों आराधना करनी चाहिये ॥२५२॥ 

अर्थ--उस सम्यग्दशनके चार भेद है। प्रथमानुयोग करणा- 
नुयोग चरणानुयोग और द्रव्यानुयोग । इन चारों अनुयोगोंकी 
वेद संज्ञा है। यह सज्ञा जिनागममें अनादिकालसे चली आ 
रही है। इनके सिवाय इस संसारमें अन्य कोई कल्पित वेद 
नही है ॥२५३।। 

अर्थ-जिन ग्रथमें तीर्थंकर चक्रवर्ती आदि उत्तम महा- 
-पुरुषोके चरित्नोका वर्णन किया जाता है जिसमें पुण्यकी 
महिमा स्पष्ट रीतिसे दिखलाई जातो है उसको गणधरादिक 
मुनिराज प्रथमानुयोग कहते है,। यह प्रथमानुयोग ज्ञान असा- 
धारण ज्ञान समझा जाता है ॥२५४।॥ 


आअथ-जिनमें नरक द्वीप सागर मेरु आदि पर्वत स्वर्ग और 
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वातावलय आदिका स्वरूप उनकी लम्बाई चौड़ाई मोटाई भादि 
सबका वर्णन है । उनको करणानुयोग कहते हैं ॥२५४५॥ 


अर्थ--जिनमे व्रत समिति गुप्ति आदि समस्त मुनि और 
गृहस्थोके चरित्रका स्वरूप कहा गया हो और उसका फल कहा 
गया हो वह असाधारण चरणानुयोग शास्त्र कहलाता है। ऐसा 
गणधरादि ज्ञानी पुरुष कहते हैं ॥२५६॥ 


श्र्थ--छह द्रव्य, नौ पदार्थ, पाच अस्तिकाय सहित सातों 
तत्त्वोके स्वरूपको यह निर्मल द्रव्यानुयोग रूपी दीपक वड़ी अच्छी 
तरह प्रकाशित करता है। भावाथे-जिसमे पदार्थ द्रव्य या तत्त्वों 
का वर्णन हो उसको द्रव्यानुयोग कहते है ॥२५७।। 


अर्थ--यह चारो अनुयोगोसे सुशो भित होने वाला सम्यम्ज्ञान 
शोकरूपी वृक्षको काटनेके लिये कुल्हाडीके समान है, जीवनको 
गत्यत शान्तताके साथ व्यतीत कराता हे और मुक्तिरूपी स्त्री 
का ज्ञान करानेवाला है। ऐसे इस सम्यस्लानकी आराधना 
अवश्य करनी चाहिए ॥२५८॥ 


अर्थ--इस प्रकार जिनका दर्शन मोहनीय कर्म नष्ट होगया 
'है ऐसे भव्य जीवोको इस पाचवे अध्यायमे कहे गये सम्यग्लान 
“के स्वरूपका विचार करना चाहिए और फिर सम्यक्चारित्र 
घारण करना चाहिए ॥२५श॥ 


अर्थ-जो मनुष्य मिथ्याज्ञान पूर्वक चारित्र धारण करता है 
वह चारित्र सम्यक्‌ चारित्र नही कहला सकता । इसीलिये 
आचायेनि सम्यस्जानकी अराधना करनेके अनतर सम्यक 
चारित्रकी आराधना करना बतलाया है ॥२६०॥ 

अर्थ-जो ब्रत समस्त पाप रूप योगोका परित्याग कर धारण 
किये जाते है वे ही उत्तम और श्रेष्ठ ब्रत वा सम्यग्त्रत कहलाते 
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हैं। उस ब्रतके पांच भेद है। वे सब ब्रत इंस पी अँध्यायमे 
'निरूपण करेंगे ॥२६१॥ ०... अ क 

अर्थ-उस उत्तम ब्तके दो भेद है एक सकल चारित्र और 
दूसरा विकल त्ारित्र । सकल चारित्रके तेरह भेद है और विकल 
चारित्रके बारह भेद है। भावाथ-पांच समिति पांच 'महाव्रत 
और तीन गुप्ति यह तेरह प्रकारका चारित्र सकल चारित्र कह- 
लाता है। पाच अणुन्नत तीन गुणंत्रत और चार शिक्षात्रत यह 
बारह प्रकारका चारित्र विकल चारित्र कहलाता है ॥२६२॥ 


अर्थ--ब्रत धारण करनेकी इच्छा करनेवाले भव्य जीवोंको 
च्त्त धारण करनेसे पहले मच, मास कौर शहद तथा पांचों उद्दं- 
वरोका त्याग प्रयत्न पूर्वक कर देना चाहिए | भावार्थ-मद्य मास 
और शहदका त्याग तथा पाँचों उदंवरोका त्याग आठ मूलगुण 
कहलाते हैं । मूलगुणोंके धारण करनेंसे व्रतोके धारण करने की 
योग्यता वा पात्रता आजाती है। बिना आठ सुलगुण धारण 
किये यह गृहस्थ श्रावक नही कहला सकता । इन आठ मूलगुणों 
को पाक्षिक धारण करता है और ब्रतोंको नैष्ठिक धारण करता 
है ॥२६३॥ 

अथ --मञह्यपान करनेसे मन मोहित हो जाता है तथा 
संसारकी समस्त आपत्तियां आकर प्राप्त हो जाती है इसके 
सिवाय यह मद्यपान इस लोक और परलोक दोनो लोकोमें 
अनेक प्रकारके दुःख देने वाला है। इसलिए सज्जन पुरुषोको: 
ऐसे इस मद्यपानका अवश्य त्याग कर-देना चाहिए ॥२६४॥ 


अर्थ-मद्यपान करनेसे यादव -सब नष्ट होगये एक पादे 
तामक दुष्ट तपसी नष्ट हो गया, अद्भारक नामक दुष्ट तपसी 
नष्ट होगया और इसी मच्यपानके करनेसे पिंगल नामक राज 
नष्ट हो गया ॥२६५॥। 
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अर्थ--मासके लिये जीवोका वध करने वाला, मासका दान 
देनेवाला, मासकों पकानेवाला, मास भक्षणकों सम्मति देने 
वाला, मास भक्षण करने वाला, मास वेचनेवाला और मांस 
खरीदने वाला भवव्य ही दुर्गति का पान है। भावार्य--ये सब 
दुर्गतिक पात्र होते है ॥२६६॥ 

अर्थ-प्राणियोकी हिसा किये बिना मासकी उत्पत्ति कमी 
नही हो सकती । तथा प्राणियोकी हिसा करनेसे स्वर्गकी प्राप्ति 
भी कभी नहीं हो सकती । उसलिए सज्जनोंकों मांसका त्थाग 
अवश्य कर देना चाहिए ॥२६७॥ 

अर्थ-मनुने मास शब्दकी निरुक्ति इस प्रकार की है कि उस 
लोकमे जिसका मास में खाता हू वह जीव परतोकमे मेरा मास 
अवश्य खाबेगा यही मास 'माँ स” शब्द की निरुक्ति है श्रीर 
मास दाव्दका यही अर्थ है ॥२६८॥ 

अर्थ-विपपी लपटो पुरुष अपनी स्वार्थ-सिद्धिके लिए कहते 
है कि मास भक्षण करनेमें कोई दोप नहीं है, मद्यपान क रनेमें 
कोई दोप नही है और मंथुन सेवन करनेमे भो कोई दोप नहीं 
है। मद्य, मास और मंथुनका सेवन करना तो जीवोकोी प्रवृत्ति 
मे शामिल है। परन्तु उनका यह कहना सर्वथा भिथ्या है। 
भावार्थ-मिथ्यात्व कर्मके तीत्र उदयसे ही मासादि सेवनकी 
प्रवृत्ति होती है। भक्ष्य अभक्ष्यका विचार न होना अन्याय भौर 
अनर्थोकी प्रवृत्ति होना आदि सब मिध्यात्व कमंके ही उदयसे 
समभना चाहिए ॥२६९॥ 


अर्थ-जो जीव श्रनादि कालसे इस ससारमे प्ररिभ्रमण 
कर रहे है जो निर्देय है और जिनका हृदय कामवासनासे भरा 
हुआ है, ऐसे जीव ही मास भक्षण मच्यपान आदि अभक्ष्य भक्षण 
को उत्तम बतलाते है। सज्जन प्‌ृरुपष कभी ऐसे वचन भी नही 
कहते ॥२७०॥। 
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अर्थ-जिनकी बुद्धि दयासे भीग रही है जो कुलाचार, 
चभ्रताचार आदि पवित्र चारित्रिका पालन करते है और जो सदा 
सत्य भाषण करते है ऐसे पुरुषोंकी वाणी सदा प्रशंसनीय ही 
होती है ऐसे महापुरुषोंक वचन ऊपर लिखे अनुसार अभक्षय 
भक्षणको प्रकट करनेवाले पापमय वचन कभी नही हो 
सकते ॥॥२७ १॥। 


अर्थ-यदि १रलोकका सदेह हो तो भी बुद्धिमानोंकों पाप- 
कार्योका त्याय ही कर देता चाहिए। यदि परलोक न हो तो भी 
यापकार्थोके करनेमें कोई लाभ नही होता | कदाचित्‌ परलोककी 
सत्ता वास्तवमें सिद्ध हो जाय तो फिर परलोक न माननेवाले 
नास्तिक लोगोंका नाश ही समभझिए । भावार्थ-फिर ऐसे लोगों- 
की आत्माका कल्याण कभी नही हो सकता । इसलिये प्‌ रलो क- 
की सत्ता मानकर पापकार्योसे सदा बचते रहना चाहिये ॥२७२॥। 


अर्थ-जो जोव परलोक मानते हैं उन्हें मद्यपान करनेवाले 
वा मांस भक्षण करनेवाले मनुष्योके घर कभी भोजन नहीं करने' 
चाहिए । प्राण निकलने पर भी मांस भक्षियोके घर पर अन्तपान 
नही करता चाहिए। भावार्थ--मद्यमास भक्षण करनेवालोंके 
चर पर बंठकर अपने घरका बनाया हुआ भोजन भी नही करना 
चाहिए। क्योंकि वह स्थान वा क्षेत्र अनेक जीवोंका हिसास्थान 
है, ऐसे स्थानोमें बैठना भी चरित्रको नष्ट-करना है ॥२७३॥ 


अथ--जो पुरुष पक्तिवाह्म (पतित वा शूद्र आदि जिनके 
साथ भोजन आदि नहीं हो सकता) लोगोंके साथ भोजन करते 
है वा उनके साथ अधिक ससर्ग रखते हैं वे मनुष्य निदनीय गिने 
डा है तथा परलोकमें भी ऐसे लोग सदा दुखी रहते 
हैं ॥२७४॥ ह 


अर्थ--कुत्सित वा निन्‍्दनीय शास्त्रोंके पठन-पाठनसे जिनकी 
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बुद्धि भ्रष्ट हो गई है तथा फुतर्ककि द्वारा जिनके द्वदगके शुभ 
परिणाम नप्ट होगये हैं। ऐसे कितने द्वी धुप्ट लोग बहते हैं कि 
एम संसारमे अभद्षय पदार्य छुछ भी नदी है। भावाध-शस 
जीवका जैसा ज्ञान होता है बसी ही धन्द्रिय भौर मनकी प्रवृत्ति 
होती है तथा वह ऐसी ही युक्तियों को हट लेता दे। मिश्या 
शास्त्रोके ससगंसे जिनका ज्ञान मिथ्याज्ञान या कुझान होगया है 
ऐसे लोगोकोी इस ससारमे पाप ही पाप सता £। बहा तक 
कि वे पापको भी धर्म पहने लग जाते है। ऐसे लाग अनेक 
प्रकारदी युक्तियोके हारा वा प्रतोननके, हारा अन्य लोगोकों 
भी अ्रपने समान ही वनानेकी चेष्टा करते है। एस लोग ही 
अभदय भक्षणवी प्रवृत्ति करते हैं. तथा अनेक प्रकार धन्याय 
और अनयथेका प्रचार करते | | भतये जापार ऐसम सोग पछ- 
तातें है जौर नरक पात्र होते ८ । 


थो लोग सम्बन्धानी है जिन्हें आत्माके स्थरपक्का ज्ञान है 
ऐसे लोग सदा पवित्र आनरण पालन बारने ॥ अन्याय अभद्षय 
से बचत है और सदा धर्म-कार्यमि ही लीन रहते है ॥२७५॥। 


मथ--कितने ही मिध्यावादी लोग कहते £ कि जीव सब 
समान है और जीवोका शरीर भी राव समान है जिस प्रकार-- 
हिरण मेंढा आदि पशुओका णरीर मास कहलाता है उसी 
प्रकार मोठ उड़द श्रादि एकेन्द्रिय वृक्षोका शरीर भी मांस कट 
लाता है | यदि मांसके खानेगे पाप है तो अस्नको शानेभ भो 
पाप होता है । यदि अन्नके सानेंमें पाप नही है तो मासके प्रा 
में भी पाप नही है। परन्तु उनका कहना यह सर्वथा विर्द्ध है । 
इसलिए ऐसे वचन कभी कहने चाहिए । क्योकि जैन-शास्नोमें 
लिखा है कि जीवोके दो भेद है, स्थायर और जगम या भस + 
लट केंचुआ झ्ादि दो इन्द्रिय, चीटी, चींटठा आदि तेंइच्द्रिय, 
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भवखी, भौरा आदि चौइन्द्रिय और मछली -मेढा आदि पंचेत्द्रिय 
जीव कहलाते है,ये सब त्रस .हैं। इन जीवोंका शरीर मास 
क़हलाता है ।-आम; केला,'नीबू आदि ,वनस्पति कायके-जीव 
स्थावर कहलाते है। स्थावर जीवोंका शरीरमाँसनही कहलाता 
किन्तु उनका शरीर फल वा पत्तीरूप होता है। फल भक्ष्य है 
साँस अभक्ष्य है । माँस अनन्त जीवोंका पिण्ड होता है, 
“उसमें हर समय अनन्त जीव उत्पन्न होते रहते हैं। इसंलिए वह 
घृणित अपवितन्र और निद्य कहलाता है। बिना हिंसाके मॉस 
हो नही सकता, इसलिए भी उसके भक्षण करनेमे महापाप होता 
'है। परन्तु फलोंमे ग्रह बात नही है । मूँग, मोठ, गेहू आदि अन्नो 
में प्रतिसमय अनन्त जीवोंकी उत्पत्ति नही होती हाँ घृन जाने- 
पर वे अवद्य त्याज्य होजाते है। इसलिए अन्नके भक्षण करने-- 
में, पाप नही है मॉसके भक्षण करनेमें महापाप है । 

इसके सिवाय एक बात यह भी है कि मास भक्षण करने- 
वाले लोग क्र, निर्दंबी, आतायी, मलिन विचार करनेवाले” 
और पापी होते है तथा अन्न भक्षण करनेवाले ज्ञान्त, पविन्न 
विचारवाले सदाचारो और दयालु होते है। प्रत्यक्षमें भी मॉस 
और अन्‍्नमें आकाश पाताल का अन्तर है। इसलिए माँस 
अभक्ष्य है और अन्न भक्ष्य है ॥२७६,२७७,२७५॥। 


अथ्थ--मॉाँस जीवका ही शरीर होता है, परन्तु जितने जीवों: 
के शरीर है वे सब ही माँस रूप हों यह बात नही है जैसे नोम 
का वृक्ष वृक्ष ही होता है परन्तु जितने वृक्ष हैं वे सब ही नीम 
होते हो, यह कभी नही हो सकता । अथवा जिस प्रकार गरुड़ 
पक्षी होता है, परन्तु जितने पक्षी होते है वे सब हो गरुड़ होते 
हो यह बात नहीं है। अथवा जिस प्रकार स्त्री ही माता -होती 
है परन्तु माता सबकी स्त्री नही हो सकती । इसीप्रकार 'मांसं” 
तो जीवका शरीर ही होता: है, परन्तु जीवोंके जितने, शरीर हैं: 
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वे सव ही मास हो यह वात नही है। जगम जीवीका शरीर 
मास होता है परन्तु स्थावर जीवोका शरीर मास कभी नहीं हो 
सकता । इसलिए माँस भक्षणमे पाप हे । अन्नके खानेमें पाप॑ 
नही है ॥२७९६,२८०॥। 


अरथें--भक्ष्य और अभक्ष्य पदार्थोका विभ्ेप वर्णन प्रायश्चित 
शास्त्र तथा सहिता शास्त्रोमे निरूपण किया है। उन सवको समझ 
कर भक्ष्य पदार्थोमि अपनी प्रवृत्ति रखनी चाहिए और अभक्ष्य 
पदार्थोका सवंथा त्याग कर देना चाहिए। भावार्थ-श्रावकोंको 
सवसे पहले सहिता ग्रथ पढने चाहिये | उन्ही पर दृढ़ श्रद्धान 
रखकर भक्ष्य पदार्थोका सेवन करना चाहिये। पाप पुण्यका 
सदा ध्यान रखना चाहिए । नीच सगतिमे बैठकर वुद्धिका दुरु- 
पयोग नही करना चाहिए । जैसे बने श्रात्माका कल्याण करना 
चाहिये ॥२८१॥ 


अर्थ-किसी एक ही वस्तुसे दो प्रकारके पदार्थ उत्पन्न होते 
है। उनमेंसे एक पदार्थ शुद्ध होता है और दूसरा बशुद्ध होता 
है। दूध भी गायसे उत्पन्त होता है और मास भी गायसे उत्पन्न 
होता है, परन्तु दूध शुद्ध होता है और मास अ्रयुद्ध होता है । 
यह वस्तुके स्वभावको विचित्रता है । वस्तुके स्वभावकी विचि- 
तन्रता विलक्षण ही होती है। देखो मणि भो सर्पसे उत्पन्न होती 
है और विष भी सर्पसे उत्पन्त होता है। परन्तु मणिसे विष दूर 
हो जाता है और विषसे मनुष्यकी मृत्यु हो जाती है। और देखो 
विप वृक्षकी पत्तियोसे झायुकी वृद्धि (आारोग्यताको वृद्धि) होती 
है श्रौर उसी विपवृक्ष की जडसे मृत्यु हो जाती है। इसी प्रकार 
यद्यपि दूध और मास दोनो एक ही गायसे उत्पन्न होते है। उन 
दोनोके उत्पन्न होनेका कारण एक ही है। तथापि मास त्याज्य 
है भौर दूध पीने योग्य है । यह अलग अलग वस्तुओंके स्वभाव- 
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( की विलक्षणता है। स्तनसे दुध भी निकलता है और रुधिर भी 
निकलता है परन्तु रुधिर. त्याज्य है ओर' दूध ग्राह्म है। उसी 
प्रकार मांस अभक्ष्य और दूध भक्ष्य हैनीम कडआ होता है, परंतु , 
वह कडआ क्यों है ऐसी तक वा कुतक कोई नहीं कर सकता, 
क्योंकि कड॒आ होना उसका स्वभाव है। स्वभावमे कोई तक 
वितर्क नही चल सकता । इसी प्रकार मांस अ्रपविनत्न और अभक्ष्य 
है उसका स्वभाव ही,ऐसा है । इसमे भी किसीका तर्क काम नहीं 
देता । दूधकी मर्यादा दो मुहूर्त है । दो मुह॒र्तं के पहले गम कर लेने 
पर उसकी मर्यादा आठ पहरकी हो जाता है। आठ पहर तक 
वह दूध शुद्ध और पीने योग्य माना जाता है । परतु मास चाहे 
कच्चा हो चाहे पका हो और चाहे पक रहा हो उसमें प्रतिसमय 
अनन्तानन्त जीव' उत्पन्न होते रहते है। इसलिए वह सदा अप- 
वित्न और सदा त्याज्य है । 

दूध पानीसे भी शुद्ध है। पानीको छान लेनेंपर उसमेंसे त्रस 
जीव निकल जाते है, परन्तु स्थावर जीव' उसमें रहते ही है। 
पानी पर वा मास पर विजली का असर होता है परतु दूध पर 
नही होता । इसलिए दूध लकड़ीके समान शुद्ध और निर्जीव है ॥ 
इसीलिये तीथंकरोने आहारमे दूध लिया है । तथा इसी लिये दघ- 
से भगवानका अभिषेक, किया जाता है ॥२८२,२८३॥। 


थ-वैष्णवोंके यहाँ माने हुए पच गव्यमें गोमय (गोबर) 
और गोमूत्र माना है। गोमय और गोमृत्र दोनों ही गायसे 
उत्पन्न होते है तथा रोचना भी | गोरोचन ] गायसे उत्पन्न होता 
है, परन्तु उन्ही वेष्णवोंके यहां गोमृत्र और गोमय दोनों ग्रहण 
करने योग्य माने है तथा प्रतिष्ठादिक कार्योमें वे गोरोचनको 
भी ग्रहण करते है। परन्तु वे ही वैष्णव गोमासको शपथपुर्वक 
त्याग कर देते है। यद्यपि गोरोचन और गोमांस ,दोनों ही एक 
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ही गायसे उत्पन्‍न होते है। तथापि गोरोचन ग्राह्म है श्रीर ग्रोमांस 
त्याज्य है। यह वस्तुका स्वभाव ही ऐसा है इसलिये मांत सदा 
त्याज्य है और दूध ग्राद्म है ॥२८४॥ 

अर्थ-घी और मास दोनों ही घरीरके अवयच हैं तथापि 
मांस अभद्षय है और घी भद्ष्य है । गायके शरीरसे दूध भी निक- 
लता है और मूत्र नी निकलता है। परन्नु दूध प्रहण करने यीरय॑ 
है भर मूत्र त्याग करने योग्य है २८४॥। 

अर्थ-वैष्णव लोग गायको तीर्थ रूप मानते हैं। तथापि 
उसके मुखकी बन्दना नही करते है। किन्तु उसके पृष्ठ भाग 
की अर्थात योनि की वन्दना करते हैं यद्यपि योनि और मुख 
दोनो ही एक ही गायके शरीरके अद्ग हैं तथापि एक अर वनन्‍्द- 
नीय है और दूसरा वन्दनीय नही है। यह बस्तुके स्वभाव को 
विचित्रता है। इसोप्रकार मांस त्याज्य है और अन्न त्याज्य नहीं 
है। यह वस्तुके स्वभावकी ही विचित्रता है ॥२८६।॥ 

अर्थ--श्रपने आत्माका कल्याण चाहनेवानोको बौद्ध सांदय 
कपिल चार्वाक वेदांती याज्ञिक वैद्य कपर्दी आदिके मतोंकों छोड़ 
कर मासका सर्वथा त्याग कर देना चाहिए। भावार्थ--घिन 
मतोमे मास भक्षणका विधान है उन समस्त मतोका त्याग कर 
मांसका सर्वेथा त्याग कर देना चाहिए ॥२८७ध 


प्रथं-ये बौद्ध याज्ञिक श्रादि अनेक मतवाले मांस भक्षणके 
लोलुपी हो रहे हैं इसलिए वे भतिदिन मांस भक्षण करनेकी पुष्टि 
करते हैं। तथा जिद्ना इन्द्रियके वशीभूत होकर कितने ही दुप्ट 
पुरुष दूसरोको भी मास भक्षण करनेका उपदेद्य देते हैँ ॥२८८॥। 

अ्र्थ-उज्जयिनी नगरीमे चढ नामके चांडालने करुणा बुद्धि 
से मासका त्याग किया था इसीलिए वह यक्ष जातिके देवोका 
अधिपति हुआ था ॥२८६९६॥ 
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 अर्थ-राजा वक) राजा भीमदास और राजा सिंहंसौदास 
» केवल मांस: भक्षणके- दोषसे ही नरकमें जाकर.उत्पन्न“हुए 
थे ॥२६०॥। 

 श्रथं--यह- शह॒द-अनेक जीवोंसे भरा हुआ है, अनेक जीवों 
के घात होनेसे उत्पन्न होता है और लारके समान: निद्यनीय है; 
ऐसे शहदको भला कौन चतुर पुरुष खानेकी इच्छा करेगा ? 

अर्थात्‌ कोई नहीं । भावाथ--शहदके निकालनेमें मक्खियोंके अंडे 
बच्चे मर जाते हैं तथा जो अंडे 'बच्चोंका श्रक॑ है उसमें सदा 
असंख्यात जीव उत्पन्न होते रहते है'इसलिए शहद भी मांसके 
समान ही त्याग करने योग्य है ॥२६१॥ 


अर्थं-शहद में इतने जीव होते हैं कि उसकी एक बूदके 
चाटनेमें जितने जोवोंका घात होता हैं उतने जोवोका घात एक 
गांवके जलानेमें भी नही होता ॥॥२६२॥। 


अर्थ--पहलेके अनेक मुनियोंने बतलाया है कि इस मनुष्यको 
बारह गांवोके जलानेमें' जितना पाप होता है उतना हो पाप 
शहदके खानेमें होता है। इसोलिये शहदके खानेका सर्वेथा त्याग 
'कर देना चाहिये ॥२६३॥ 


अर्थ--औषधिमें भी खाया हुआ शहद नरकका कारण 
अवश्य होता है इसमें किसी प्रकारका सदेह नहो है-। .विषको - ' 
यदि गूड़के साथ दिया जाय तो क्या वह मृत्युका कारण नहों. 
'होता ? अवश्य होता है। इसो लिये ओऔषधिक्रे साथ भो कभी, 
शहद नही खाना चाहिए ॥२९ ४॥ 


अथ-पुष्पत्तन- नामके नगरमें' एक लोला नामका ब्राह्मण थाएं 
वह शहद खानेके दोषसे हो दुर्गतिका पात्र हुआ' था ॥२६५॥ 
अर्थ-शहदके भक्षणका त्याग कर देनेसे. राजीवलोचन : नाम 
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का क्षत्रिय कमलनयन नामका देव हुआ था और यहांसे जाकर 
राजीवलोचन नामका राजा हुआ था और अन्त बहू निर्वाण- 
पदको प्राप्त हुआ था ॥२६६॥ 


अथ--मवखनमे अतमुहंतके बाद ही क्षस जीव उत्पन्न हो 
जाते है इसलिए चतुर पुरपोकोी ऐसा यह मकयन कभी नहीं 
छाना चाहिए ॥२६७॥। 

श्र्थ-- भगवान जिनेद्धदेवन मक्सनकोी भी घहदके समान 
प्रभक्ष्य ही बतलाया है। जो पुरुष गले इस मक्यनका रोवन 
करता है उसके सयमवा लेण मात्र भी नही हो सकता । भावार् 
उससे थोड़ासा भी सयम नही हो सकता ॥+६€८॥। 

अर्थ--जो भव्य जीव एक जीवकी रक्षा भी बढ़े प्रयत्नते 
करता है वह जीव अनेक प्राणियोसे भरपुर ऐस मवसनका सेवन 
कंसे कर सकता है ? अर्थात्‌ कभी नहीं ॥२६६॥। 


अरथं-चतुर और विचारवान मनुप्य वःके फल पीपलके फल 
पीलू फल काकोदुम्बर वा अजीर और गूलर फलोका सेवन 
कभी नही करते है । वयोंकि इन पांचों प्रकारके क्षोर वृक्षके 
फलोमे अनेक भस जीवोबंग निवास रहता है तथा उसमे स्यावर 
जीव भी बहुत से रहते है । इसीलिए बुद्धिमान पुरुष इन पाचों 
उदम्बर फलोका सेवन कभी नही करते है । काकोदुम्बर भौर 
कठमर का एक ही अर्थ है। दोनो दाब्दोका अथे अजीर 
वहुतसे लोग जो बिना फूल लगें काठ फोड कर फल लगे उन 
फलोको कट्मर कहते है परन्तु ऐसी समझ ठीक नही है। कठ- 
भरअजीर को ही कहते है आच्तार्य श्रुतसागरजीने 'भी पट्पाहुडकी 
भाषाम कंट्म रका अर्थ अजीर ही बतलाया है। इसलिए कठ- 
मरका अर्थ अजीर ही लेना चाहिए ॥३००,३० १॥। 
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अर्थ--इन ऊपर कहे हुए पांचों प्रका रके क्षीर वृक्षोंक फलों- 
में अनेक प्रकारके चस जीव निवास करते है इसलिए इनक 
सेवन करनेसे जन्म मरण रूप ससारमें डुबो देने वाला महापाप 
उत्पन्न होता है। भावार्थ-जिन वृक्षोसे दृध निकलता है उनको 
क्षीर वृक्ष कहते है क्षोर वृक्ष अनेक है परन्तु उनमेंसे ऊपर कहे 
हुए पांच प्रका रके क्षीर वृक्षोके फलोंमें अनेक जीव उत्पन्न होते 
है इसीलिए आचायेनि इन्ही पाॉँचोका त्याग कराया है ॥३०२॥। 


अर्थ--श्रेष्ठ ब्रतोसे सुशोभित होने वाले श्रावकको चमडेके 
पात्रके ससर्गसे अपवित्र हुये तेल घो पानो आदि पदार्थोको प्राण 
नाश होने पर भी ग्रहण नही करना चाहिए ॥३०३॥। 


अर्थ-जो पुरुष देश कालका बहाना बताकर चमड़ेके संसर्ग 
वाले घी तेल आदिको ग्रहण कर लेते है वे लोग भगवान जिने- 
न्द्रदेवकी आज्ञाका उल्लघन करते है इसीलिये वे पेड पेड पर 
निर्देनीय माने माते है। भावार्थ--वे हर समय निंदनीय कहे 
जाते है क्योंकि भगवानकी आज्ञाका उल्लंघन करना महापाप 
गिना जाता है ॥३०४।॥ 


अर्थ--विना जाने हुये फलोंको खाने वाले, बिना शोधे हुए 
शाक भाजीको खाने वाले, घुनो हुई सड़ी सुपारो खाने वाले, 
बाजराका आटा खाने वाले, विना परीक्षा किए हुये बाजराका 
मलिन घी खाने वाले, बिना परीक्षा किये बाजरेका दूध पीने 
वाले, स्लेच्छोंका अन्न खाने वाले अ्रथवा बाजंरे वा होटलों 
में भोजन करने वाले, अपना बनाया भोजन भी शुद्र और निद्य 
मनुष्योके घर बैठकर खाने वाले, वा इनके सिवाय ऐसी ही 
मलिनाचा रकी प्रवृत्ति करने वाले लोगोंको मांस भक्षियोंके 
समान ही समझता चाहिए । ऐसे मनुष्य उत्तम श्रावक कभी 
नही हो सकते। जो लोग बिना जाने हुए मनुष्योंके बर्त॑नोंमें खा 


१६२ श्री उमास्वामी 


पी लेते हैं वा चाहे जिस घरकी छाछ खा लेते हैं उनकी भी मास 
भक्षियो के समान ही समभना चाहिए । ऐसे लोग उत्तम श्रावक 
कभी नही हो सकते | भावार्थ -श्रावक विवेकी और विचार- 
शील होते है और अपने समस्त कतेव्योको जिनागमके अनुसार 
ही पालन करते है। तभी वे सम्यग्दुप्टि श्रावक कहलाते हैं। 
जिन लोगोके भक्ष्य अभक्ष्य का विचार नही है जो लोग बूोढ्रों 
तकके हाथका भोजन पान करते है वे भला सदाचारी सम्यर्दष्टी 
केसे हो सकते है | शृद्र लोग जैन धर्म धारण कर सकते हैं तथा 
स्वच्छतासे रह सकते है तथापि उनका शरीर जिस रजो वीय॑ंसे 
बना है वह शुद्ध नही है इसीलिये शूद्रोंके सस्कार नही होते है । 
तथा सस्कार न होनेसे ही वे दान पूजा मुनिदीक्षा आदिके अधि- 
कारी नही होते है। उनके पूर्व जनित पाप कर्मोके उदयसे नोच 
गोत्रका उदय रहता है और वह मरण पर्यन्त तो रहता हो है। 
इसलिये वे उस शररीरक रहने पर्यन्त तो अशुद्ध ही रहते है 
इसके सिवाय शूद्रोमे ऋतु धर्मका पालन नही होता मद्यपानका 
ससर्ग रहता ही है विवेक भर उत्तम आचरण भी नही होते 
इसीलिए शद्र लोगोकी शुद्धि नही होती । यदि कोई श॒द्ग सम्य- 
ग्दशंन धारण कर वा अणृक्नतादिक धारण कर अपनो आत्माको 
पविन्न वनाले तथापि उसका शरीर अजुद्ध हो रहता है। इस- 
लिए शूद्रकं हाथका भोजन पाव कभी नहीं करना चाहिये। 
बाजारक घी मे न जाने क्या २ मिला हुआ होता है वाजराका 
आटा न जाने कितने दिनोका और कैसे सड़े घुने अन्नका होता 
है । इसलिये वाजारकी ऐसी चीजोको कभी ग्रहण नही करना 
चाहिए ॥३०५,३०६,३०७॥। 

अर्थ-जो लोग गीले पात्रमे रक्खे हुये भोजनोका भक्षण 
करते है, जो नीम गोभी कचनार आदिके फूलोको भक्षण करते 
हैं, दो दिवकी रकक्‍्खी हुई छाछ वा दही खाते है और दो दिनकी 


न 
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रक्खी हुई कांजी खाते हैं तथा बिना छने पानीकों पीनेके काममें 
लाते है अथवा सबेरेके छने पानीकों दिन भर काममें' लाते है 
ऐसे गृहस्थोको मद्यपाव करने वालोंके समान ही समभना 
चाहिए । ऐसे गृहस्थ भी उत्तम श्रावक नहीं कहला सकते। 
झावा्थ--इन सबमें त्रस जीव पड़ जाते हे वा उत्पन्त हो जाते 
है । इसलिये ये सब चीजें त्याज्य करने योग्य है ३०८,३०९॥ 

अर्थ-जो अन्न घुन गया है जिन फलोंका वा पदार्थोका' रस 
चलित होगया है स्वाद बदल गया है वा बिगड़ गया है जिसके 
ऊपर सफेदी झा गई है अर्थात्‌ जिस पूड़ी रोटी आदि पर सफेदी 
आ गई है ऐसे पदार्थोके खानेका त्याग करनेवाले मनुष्य ही 
श्रावक हो सकते है तथा ऐसे ही श्रावक श्राठ मूल गुणोंको 
पालन कर सकते है । अथवा यो कहना चाहिए कि जो आठ 
मल गुणोंको धारण करते है वे ही श्रावक कहलाते है। तथा 
ऐसे श्रावक घुने चलित रस और सफेदो पर आये हुये भोजनको 
कभी नही करते है ॥३१०॥ 


अर्थ-कच्चा दूध, कच्चा दही और कच्चे दूधके जमाये दही 
की छाछमें यदि उडद मूग चना आदि ( जिनको दो दाले हो 
सकती है) द्विदलको खानेसे लारके सयोगसे उसमें नत्रस जीव 
उत्पन्न हो जाते है इसलिए शुद्ध सम्यग्दृष्टियोंको ऐसा दही 
आदिका मिला हुआ द्विदल कभी नहीं खाना चाहिए इसो प्रकार 
मर्यादा के बाहरका दूध दही भी नहीं खाना चाहिए । द्रोणपुष्प 
आचार, तरबूज आदि पदार्थ भी उनको कभी नही खाने 
चाहिए ॥३११॥ 


अर्थ-शुद्ध सम्यर्दृष्टियोको आचार, मुरब्बा, बगन, पेठा, 


भोपला करीर, वनकेला और ओलागार कभी नही खाने 
चाहिए ॥३१२॥। 
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अर्थ-सेम, मूली, वेल, सव तरह॒के फूल कमलनाल सूरण 
कद श्र अदरख आदि पदार्थोका त्याग कर देना चाहिए। 
॥३१३॥। 


अरथ्थ--सितावर गवारपाठा, गिलोय, अरणी थूहर, अमर- 
बेल और कच्ची इमलीका भी सर्वथा त्याग कर देना चाहिए। 
॥३१४॥ 


अर्थ--कडवी तूवी, घीया तो रई, कच्ठोडी, वन्ध्य कच्भोडी, 
वनकरेला, खिरनी जामुन, तिदु के फल, अ्माडपवाड पत्र, 
इत्यादि जिन-जिनमे सूक्ष्म जोवोकी उत्पत्ति हो ऐसे समस्त फल 
वा पत्तोका त्याग कर देना चाहिए। नये छोटे-छोटे पत्ते भी 
अनेक सूक्ष्म जीवोसे भरे रहते है, इसलिए उनका भी त्याग कर 
देना चाहिए ॥३१५,३१६।। 


अर्थं-जों भव्य जीव ससारके परिभ्रमणसे भयभीत हो रहे 
है उनको कच्चाकन्द कभी नहीं खाना चाहिए। सचणखार, 
लोण, नाली आदि पदार्थोका त्याग कर देना चाहिए तथा पुष्पो 
का भी त्याग कर देना चाहिए ॥३१७॥ 


अर्थ-मांस, रुधिर, कच्चा चमड़ा, गीली हड्डी और मद्यको 
देखकर प्रत्येक श्रावकको अपना भोजन छोड देना चाहिए । इसी 
प्रकार भोजनमे मरा हुआ जीव दिखाई पड़ जाय तो भोजन 
का त्याग कर देना चाहिए तथा त्याग किया हुआ पदार्थ यदि 
सेवन करनेमे आजाय तो भी भोजनका त्याग कर देना चाहिए। 
इस प्रकार ये सात अतराय आचाय नि बतलाये है प्रत्येक श्रावक 
को इनका पालन अवश्य करना चाहिए । इनके सिवाय अंतराय 
तो और भी है। परन्तु वे अत्यन्त कठिन है । इसलिये यहा पर 
ये सात ही अतराय बतलाये है अधिक नही बतलाये ॥३१८५ 
३१९॥ 
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अर्थ--रात्रिमें घोर अन्धकार छा जाता है, इसलिये उसमें 
भोजनमें पड़े हुए प्राणि दिखाई नहीं पड़ते । उस सज्जन 
पुरुष रात्निमें भोजन कभी नही करते हैं। रात्रिमें यदि प्रकाश किया 
जाय तो पतद्भा आदि अनेक जीव जन्तु आ जाते है।' इसलिए 
राजरिमें भोजन बताना भी नही चाहिए, न रातिका बना भोजन 
कभी नही खाना चाहिये ॥३२०॥ 


अथै--यदि भोजनके साथ मक्खी पेटमें चलो जाय तो वमत 
हो जाता है, यदि छोटी छिपकली वा कसारी चली जाय तो 
. कोढ रोग हो जाता है, 'यदि चीटी पेटमें' चली जाय तो बुद्धि 
बिगड़ जाती है। यदि पत्थरका टुकड़ा मुंहमें आजाय तो दांत 
टूट जाता है। यदि गोबर चला जाय तो घृणा हो जातो है और 
यदि भोजनमें जू मिल जाय तो जलोदर रोग हो जाता है। 
भावार्थ--रात्रिमें भोजनमें मिले हुये अनेंक जीव दिखाई नही 
देते। उनमेंसे कितने ही जीव' विषले होते हैं, जिनके पेठमें चले 
जानें पर अनेक प्रकारके रोग हो जाते है। इसलिए राकियें 
भोजन कभी नहीं करना चाहिए, न बनाना चाहिये ॥३२१, 
श्श्रा। 


अर्थ-यदि बाल खानेंमें आजाय तो स्वरभंग हो जाता है, 
यदि कांटा खानेंमें आजाय तो कण्ठमें पीड़ा हो' जाती है और 
यदि बीच्छू खानेंमें आजाय तो तालुका भग हो जाता है। इसमें, 
किसी प्रकारका सन्देह नही। इसंलिए रात्रिमें भोजन नही करना 


चाहिये ॥३२३॥ 


अथै--रातिमें भोजन क रनेंसे और भी अनेक प्रकारके दोष 
उत्पन्न होते है जो वाणीसे कहे भी नहीं जाते । यही समभाकर 
सज्जन पुरुषोंको अनेक पाप उत्पन्त करनेवाले रात्रिके भोजनका 
अवध्य त्याग कर देना चाहिये ॥३२४॥ । 
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मर्थ--जों बुद्धिमान पुर्ष राधिगे सब प्रदारफ आाहारका 
त्याग कर देसे हैं, उसको एक गहीनेमे पंद्धह दिनहे छपयासक 
फल मिलता है, तथा वर्ष भर में छठे महीमेया उपयास हो छात्रा 
है ॥३२४॥ 
पड़ 
तोग रात दिन गाते रहते ह उसोें बिना सींग पके पण की सम 
कमा चाहिए भावाधं--जिस प्रकार पशु विवेक हे 
उसी प्रकार राधिने साना भी गिवेकरीवसा है ॥2२६॥ 
अमे-जो पुरुष प्रतःकाल की दो घटी झोडकर और साय- 
फागकी दो घड़ी छोष्टफर दिनभे (मूर्यदियम दो पी बादसे 
भेफर सूर्य अस्त होतेके दो घड़ी एटले तक) भोजन करता ह । 
उसीके राधिनोजन त्याग मामका गत समझ्या घारिए ॥ ४२७॥ 


अरथ>दात्रि भोजनके स्याग करमेकय फद एना खागासकों 
प्राप्त हुआ था और उसके त्याग ने के देगा फेर झनझीयो प्राप्स 
हुला था। इन दोनो झा फल सब सोगने दैसा था। भाषा -- 
एक भगालने किगी मुनिराणमे राधिनोनस स्याग गर्नेया दल 
लिया था उसके फससे यह स्वर्ग मे उल्तनन्न हशा था और अंतर्भे 
प्रीतिकर होकर श्षप्ठ गतिको प्राप्त हुआ था। धनक्षीने दाध्रि- 
भोजन का त्याग नहीं किया था हमतिए उसे दुर्गलि प्राप्त 7६ 
भी ॥३ २८॥) 
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अर्थ--जैन शास्त्रोंमें श्रावकोंके बारह ब्रत बतलाये हैं 
उनमेंसे पांच अणुत्नत है तीन गुणब्रत है और चार शिक्षात्रत 
है ॥३३१॥। 


अथ--कषायके निमित्तसे प्राणियोके प्राणोका व्यपरोपण 
करना हिंसा कहलाती है । इस प्रकार कषायके निमित्तसे किसी 
काल वा किसी क्षेत्रमें प्राणोका व्यपरोपण वा बियोग नही 
करना अहिसा ब्रत कहलाता है। यह अहिसा ब्रत समस्त लोक- 
का हित करनेवाला है ॥३३२॥। । 


अर्थ--बुद्धिमानोंको विचार करना चाहिए कि संसारमें जो 
अनेक प्रकारके अनिष्ट, कोढ़ी, और लंगड आदि देखे जाते हैं वे 
हिंसाके ही फलसे होते हैं। इसलिये तरस जोबोंकी हिंसा कभी 
मनसे भी नही करनी चाहिये ॥३३ ३॥। 


अर्थ--जो भव्य जीव सदा रहने वाले मोक्ष सुखकी इच्छा 
करते हैं और इसीलिए जिन्होंने हिसा करनेका सर्वेथा त्याग कर 
दिया है ऐसे पुरुषोको स्थावर जीवोंकी भी निरर्थंक बिना प्रयो- 
जनके हिंसा कभी नही करनी चाहिए। भावार्थ-श्रावकोंके 
यद्यपि त्रस जीवों की सकलपी हिंसाका त्याग होता है तथापि 
उनको बिना प्रयोजनके स्थावर जीवोंकी हिसा भी कभी नही 
करनी चाहिए ॥३३४॥। 


अर्थ-पृथ्वीकायिक, जलकायिक, वायुकायिक, तेज कायिक, 
और वनस्पतिकायिक, स्थावर जोवोंके ये पांच भेद है। इसी 
प्रकार त्रस जीवोंके दश भेद हैं दो इन्द्रिय तेइन्द्रिय चौइन्द्रिय 
असेनी पचेन्द्रिय और सैनी पचेन्द्रियके भेदसे त्रसोंके पांच भेद 
होते है । इन्ही पांचोंके सूक्ष्म स्थूलके भेदसे दश भेद हो जाते हैं 
अथवा अपर्याप्तक और पर्याप्तकके भेदसे दश भेद हो जाते है। 
बुद्धिमान ब्ती श्रावक यद्यपि अपने सब काम यत्नाचार पूर्वक 
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करता है तथापि उससे रमोर्ट व्यापार आदिके करने मे पाच 
प्रकारके रथावर जीवोंकी हिसा होती है। इस प्रकार बह स्था- 
वर जीवोकी हिंसा करता हुआ भी दद प्रवारके श्रस जीवों 
की रक्षा करता है उनकी हिसा कमी नही करता, इसीलिए बह 
विरता-धिरत कहलाता है। त्रस यीवोकी हिसाते विरत बौर 
स्थावर जीवोको हिसासे अविरत होनेके कारण विश्ताविरत 
कहलाता है व8३ ५॥॥ 

अर्थ--/तू मर” टस प्रकार यदि किसी जीवसे कहा जाय 
तो भी वह महा दु सो होता है फिर भा जिसको तीद्ष्ण झस्प्रों 
से मारा जाता है वह भत्रा दुसी क्यो न होगा ? अवध्य 
होगा ॥३३ ६ 

अर्थ-जीव चाहे सु्ती हो चाहे दु.सी हों यथापि जीनेफी। 

इच्छा सब करते है। टसलिए कहना चाहिए कि जो मनुष्य टस 
जीवको जीवनदान देता है वह इस ससारमे सब झुछ दे देता है 
भावाथ-जीवदान देनेके समान इस सत्तारम और कोई दा 
नही है ॥३३७॥। 

अर्थ-मसारमे जितनी देविया हैं उन सब देवियोमे दया 
देवी ही सबसे बडी देवी वा सर्वोल्तृष्ट देवी है। क्योकि यह 
दया देवी ही नमरत जीवोको अभयरूपी प्रदक्षिणा प्रदान करतो 
है अर्थात्‌ समन्‍्त जीवोकी रक्षा करती है ॥३३८।॥ 

अर्ध--जिसकी त्तीष्णधार है भौर यो मारनेके लिए हाथसे 
ऊपर उठा रबणो है ऐसी तलवारकों ही देसकर लोगोके नेत्र 
भयभीत हो जाते है और वे कांपने लगते है ।सो ठीक हो है 
क्योकि इस ससारमे मृत्युके समान और कोई भय नहीं 
है ३३६॥ 

अर्थ-यदि किसी जीवकी हिंसा किसी देवताके लिए की 


सन 


ढ 


जा 
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जाय अथवा मरे हुए पितरोंके लिए की जातो है तो भी उससे 
शान्ति कभी नहीं हो सकती । सो ठीक ही है क्योंकि गुड़में मिला 
हुआ विष क्या प्राणोका घातक नही होता ? अवश्य होता है। 
भावार्थ-जिस प्रकार गुड़मे मिलाकर विष खानेसे भी प्राणोंका 
चात श्रवश्य होता है उसी प्रकार किसी देवता वा पितरोके लिए 
की गई हुई हिंसा भी नरकका कारण होती है । इसलिए हिसा 
किसी प्रकार भी नही करनी चाहिए ॥३४०॥ 

अर्थ-जो हिसा विध्नोकी शान्ति करनेके लिए की जाती है 
उस हिसासे विघ्नोंकी शान्ति तो नहीं होती कितु विध्त बढ़ 
जाते है । इसी प्रकार जो हिंसा कुलाचारकी वुद्धिके लिये की 
जाती है उस हिसासे कुलकी वृद्धि नहीं होती कितु कुलका नाश 
होजाता है इसलिए विघ्नोंकी शान्तिके लिए अथवा कुलकी वृद्धि 
के लिए महा पापरूप प्राणियोंका वध कभी नही करना चाहिए 
देखो महाराज यशोधरने शान्तिके लिए देवताके सामने कंवल 
आटेके मुर्गे बनाकर चढाये थे। उस सकलल्‍पी हिसाके फलसे 
यदोधरके जीवको कितनी दुर्गंतियोका घोर दुःख सहन करना 
है था। इसलिए शान्तिके लिए भी कभी हिसा नहीं करनी 
चाहिए ॥॥३४ १, ३४२॥ 

अर्थ-बांहसे टोटा होजाना अच्छा अथवा लंगड़ा होजाना 
अच्छा अथवा द्वरीर रहित ही होजाना अ्रच्छा परन्तु सर्वाज्भ 
सुन्दर पूर्ण शरीरको धारण करते-हुये हिसा करनेमें तत्पर रहना 
अच्छा नही ॥३४३॥। 

अर्थ-मृगसेन धीवरके जीवने पाच वार एक मछलीकी 
हिसा का त्याग किया था इसलिए वह पाच वार आपत्तियोंसे 
बचा था उसके फलसे वहू धीवरका जीव उच्चकुलीन और 
वैभवशाली सेठ धनकीतिति हुआ था और वहां पर अनेक प्रकार 
को सम्पत्तियोंको प्राप्त हुआ था ॥३४४।॥ 
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'अर्थ--जो मनुष्य किसी हानि लाभ भय वा द्वेषक कारण 


कभी भूठ नही वोलता सदा सच बोलता है उसको दूसरा सत्य- 
व्रत कहते है ॥३४४५॥। 


अर्थ--यह जीव मिथ्याभापण करनेके फलसे कुरूप होता है, 
अत्यन्त गरीब होता है गौर निद्य होता है। मिथ्या भाषणका 
ऐसा फल समभकर सत्य बोलनेवालोको इस मिथ्या भापणका 
उसी क्षणमें त्याग कर देना चाहिए ॥३४६॥ 


अर्थ--जिस प्रकार महावायुसे वड बड वृक्ष उखड जाते है 
उसी प्रकार भूठ बोलनेसे ज्ञान आदि समस्त गुण नप्ट हो जाते 
है । इसलिए ऐसे असत्य वचनो को,प्रमादसे भी कभी नही कहना 
चाहिए ॥३४७।। 


अर्थ--आत्म तत्त्वके यथार्थ स्वरूपको जानने वाले विद्वान्‌ 
लोगोको ऐसे वचन कभी नहीं वोलने चाहिए जो असत्यके 
आश्रित हो, असत्यसे मिले हो जो लोक और आगमसे विरुद्ध 
हों जो पापोकी प्रवृत्ति करनेवाले मलिन वचन हो जो ग्रामीण 
वा निद्यनीय हो और जो भिष्ठुर वा कडें वचन हो। विद्वान्‌ 
लोगोको ऐसे वचन कभी नही वोलने चाहिए | इन सब वचनो 
में आगमके विरुद्ध बोलना महापाप गिना जाता है ॥३४८॥ 


अरथं--जो जीव जिनशासनको पाकर भी सत्य वचन नही 
बोलता है वह भूठ बोलनेवाला मूर्ख मनुष्य मरकर किस दुर्गति 
को प्राप्त होगा ? भावार्थ-वह सबसे हीन गति को प्राप्त 
होगा ॥३४६॥ 

अर्थ--सत्य वचन बोलनेसे यह जीव सब जीवोका विश्वास- 
पात्र हो जाता है। सो ठीक ही है क्योकि गलीका पानो क्षीर- 
सागरमें पड़ कर क्या दूध नही बन जाता ? अवश्य बन जाता 
है ॥३५०॥ 


न 
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अर्थ--समस्त जीवोंका हित करनेवाले भधुर वचनोंका 

बोलना अपने आत्माके आधीन है। प्रत्येक मनुष्य ऐसे वचन बोल 

कता है। फिर भला ऐसा कौन बुद्धिमान है जो कानोंको कड़वे 

' लगनेवाले अत्यन्त कठोर वचनोंको कहता हो ? अर्थात्‌ कोई 

नही । भावार्थ--मिष्ट वचन बोलना अपने आधीन है इसलिए 
प्रत्येक मनुष्यकों मधुर वचन ही बोलना चाहिए ॥३५६१॥ 


अर्थ--जो दयालु मनुष्य जीवोंकी रक्षा करनेके लिए असत्य- 
से संबंध रखनेवाले वचन भी कहता है तो भी वह पापी नहीं 
कहा जाता । भावार्थ--जीव ।-रक्षाके समान अन्य कोई भी पुण्य 
नही है इसलिए जिन असत्य वचनोंके कहनेसे जीवोंकी रक्षा 
होती हो वे असत्य वचन भी सत्य वचनोंके समान है। ऐसे 
असत्य वचनोंके बोलनेसे कोई पाप नही है ॥३५२॥। 


अर्थ--अनेक पापोसे ठगा हुआ जो मनुष्य दूसरेके दबावसे 
असत्य वचन बोलता है वह मनुष्य राजा वसुके समान शीघ्र ही 
मरकर नरकमें पहुचता है ॥३५३॥ 


अर्थ-जो मनुष्य अपने आत्माका हित चाहते है उन्हें ऐसे 
वचन बोलने चाहिए जो सत्य हो समस्त जीवोंका उपकार करने 
वाले हों और आत्माका कल्याण करनेवाले हों । भव्य जीवोको 
ऐसे ही वचन कहने चाहिए ॥३५४।॥ 


अर्थें-- धनदेवने सत्य वचन कह कर उत्तम फल वा सद्गति 
प्राप्त की थी और जिनदेवने भूठ बोल कर दुर्गंतिका फल प्राप्त 
किया था ॥३५५॥ 


अर्थ--किसी माग्गेमें वा बनमें जो पदार्थे किसीके हारा 
भूला हुआ पडा है गिरा हुआ पड़ा है, नष्ट हुआ वा खोथा हुआ 
पड़ा है अथवा किसीका रक्‍्खा हुआ है उसको दूसरेका धन 
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समझ कर ग्रहण न करना तीसरा अचौर्य श्रणग्रत वहुलाता 
है ॥३५६॥ * 


श्रथं--जो मनुष्य मोक्ष प्राप्त करमेकी लाखसा रसताओं 
भौर जो अनीर्य अणृश्ननकों घारण बारना है, उस बुद्धिमानकों 
समभ लेना चाहिए कि दास होना नृत्यकार होना, दरिद्री जाना, 
भाग्यहीन होना आदि निय फल चोरी करनेसे दी मिलता है। 
घलिए चोरी करनेका सदाके लिए त्याग कर देना 
चाहिए ॥३५७॥। 


बर्थ--यदि किसी भनुप्यके मनमे चोरों करनेके परिणाम 
भी होगे तो उसका धेये नप्द हो जाता है, वह धर्मवी चृद्धि 
करनेसे दूर भाग जाता है तथा उसका परलोक नी बिगठ झाता 
है ॥३५८॥ 

अर्य--माया मिथ्या निदान आदि घल्योकी धारण करने- 
वाला कोई मनुष्य किसी समय सुरी हो सकता है परन्तु चोरी 
करनेका निकट ध्यान करनेवाला जीव कभी सुर नह्दो 
सकता ॥१३५४६॥ 


& 


अर्थ--जिस प्रकार राहुका केवल शिर ही धाकी है धए़ 
उसका अजग है, परन्तु फेवत शिर रह जाने पर भी वह मूर्स 
चन्द्रमाके सुवर्णकी (सुन्दर वर्णको ) हरण कर लेता है, ग्रहणके 
समय चन्द्रमाके वर्णकी ढक लेता है। उसी प्रकार अनेक पाप- 
र॒पी सनाके साथ रहनेचाला चोर मस्तक बाकी रहने पर पी 
समस्त शरीर छिन्न भिन्‍न हो जाने पर भी सुवर्णकी अवश्य हरण 
करता है ॥३६०॥ 


अर्थ--जिस प्रकार अपथ्य सेवन करनेवाले रोगी पुरषकों 
सब रोग मिलकर पीडा देते हैं उसी प्रकार चोरी करनेवानिको 
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सब लोग मिलकर पीड़ा देते है इसमें किसी प्रकारकों संदेह नहीं 
है॥३६श। 


अर्थ--जिस प्रकार राहु की संगति करनेसे चन्द्रमाको पद- 
पद पर दुःख होता है उसी प्रकार चोरकी संगति करनेसे महा- 
पुरुषोको भी आपत्तिया आ जाती है ॥३६२॥। 


अर्थ--चोरी करने रूप वृक्षके इस लोक सम्बन्धी फल वध 


वन्धन छेदन ताड़न आदि प्राप्त होते है तथा परलोक सम्बन्धी 
फल विचित्र घोर नरककी प्राप्ति होती है ॥३६३॥ 


अर्थ - महापराक्रमी राजा सिहसेनने श्रीभूति ब्राह्मणको 
मन्त्रीका पद देकर महा ऐश्वयंशाली बनाया था परन्तु चोरी 
करनेके कारण उसको अनन्त ससारमे परिभ्रमण करना 
पड़ा ॥३ ६४॥ 


अरथें-- सेठ वसुदत्तका पुत्र सुमित्र था जो पवित्र था और 
उत्तम व्यापारी था। उसने चोरीके त्यागके फलसे सबसे उन्नत 
पद प्राप्त किया था' ॥३६५॥। 


अर्थ-चारित्रमोहनीय कर्मके उदयसे वा काम वासनाके 
उद्देगके स्त्री पुर्षोके विशेष रमण करने की इच्छाको मेथुन 
कहते हैं इसी को भत्रह्म कहते है। यह अन्नह्म अत्यन्त दुःख 
देनेवाला है । ऐसे इस अन्नह्मके त्याग करने को ब्रह्मचये ब्रत 
कहते है ५।३६६॥ 


अथे--उत्तम पुरुषोंकोी समभना चाहिए कि कुरूपी होना 
लिगका छेंदा जाना नपुसक बनाया जाना या नपुसक उत्पन्न 
होना आदि सब ब्रह्मचर्य पालन न करनेंका फल है इसलिए 
उत्तम पुरुषोको परस्त्री सेवनका त्यागकर स्वदार संतोष 
(अपनी हो स्त्री में सन्‍्तोष रखनेवाला) बनना चाहिए ॥३६७॥ 
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श्र्थ -जिन लोगोके हृदयमे परस्त्रीका निवास रहता है उन 
पुरुषोक हृदयमें घर्मकी स्थिति कभी नही हो सकती । भल्रा जिस 
देशमें वर्फ पड़ गया है उस देशमे कमलोकी स्थिति कंसे रह 
सकती है। भावार्थ-जैसे वर्फते कमल जल जाते है उसी प्रकार 
प्र स्त्री सेवनसे धर्म नष्ट हो जाता है ॥३६८५॥ 


अर्थ--जिनके हृदयमे रात-दिन परस्त्री नृत्य किया करती 
है उनके समीप उत्तम लक्ष्मी कभी नहीं आ सकती ॥३६६॥। 


अर्थ--मैथुन सेवन करने की इच्छा करने मात्रसे ही शरीर 
में पसीना आ जाता है, चित्तमे भ्राति हो जाती है, परिश्रम 
ग्लानि मूर्च्छा कम्पा और वलका क्षय हो जाता है । इस प्रकार 
कितने ही दोष तो उसी समय उत्पन्न होते है तथा कितने ही 
रोग और कितने ही मानसिक दु ख उत्पन्न होते हैं ॥॥३७०॥ 


ग्रथं--स्त्रियोके योनिस्थानमे अनेक सुक्ष्म जीव निरन्तर 
उत्पन्न होते रहते हैं। वे जीव मैथुन सेवन करने के क्षणमात्रमे 
मर जाते है। इसलिये ऐसे इस मैथुन सेवनका सदाके लिए 
परित्याग कर देना चाहिए ॥३७१॥ 


अर्थं--जिस प्रकार तिलकी नालीमे गरम सलाई डालनेसे 
वहुतसे तिल जल जाते है । उसी प्रकार अत्यन्त निदनीय ऐसे 
मथुन सेवन करनेमे योनिमे रहने वाले समस्त जीव नष्ट हो 
जाते है ।३७२॥ 


अर्थ-जो मूर्ख मनुष्य काम सेवन कर कामदेवकी अग्नि 
को बुकाना चाहता है वह मूर्ख घी पिलाकर प्रौढ ज्वरको 
हटाना चाहता है। भावार्थ-जंसे घीसे ज्वर बढता है लकडीसे 
अग्नि बढती है उसी प्रकार कामसेवनसे कामार्नि बढती है । 
शान्त नही होती ॥३७३॥। 
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अर्थ--अग्निकी तीत्र ज्वालासे तपाई हुई लोहेकी पुतलीका 
आलिगन करना अच्छा है परन्तु साक्षात्‌ नरकको लेजाने वाली 
स्त्रीका आलिगन करना कही भी श्रेष्ठ नही माना जाता ॥३७४।॥ 


अर्थ-कोई मनुष्य बड़े-बड़े सस्‍्वेर की लकडीके अंगारोंका 
सेवन करता हुआ सुखी हो सकता है परन्तु स्त्रियोंको सेवन 
करनेवाला मनुष्य कभी किसी स्थानमें भी सुखी नहीं हो 
सकता ॥३७५॥ 


अथ-स्त्रियोके साथ क्रीडा करना, उनको आलिंगन करना, 
विलास करना उनके साथ हस हस कर वातचीत करना श्रादि 
ऋक्रीडाओंकी बात जाने दीजिये स्त्रियोका केवल स्मरण करने 
मात्रसे ही अनेक प्रकारकी आपत्तिया आजाती है ॥३७६॥ 


अर्थ -अनेंक प्रकारको दुष्ट चेष्टाये करने वाली स्त्रियां 


युत्र पिता भाई और पतिको भी सदा सन्देह की दृष्टि देखा 
करतो है ॥३७७॥ 


अर्थ--ये स्त्रियां आपत्तियोकी घर है, लड़ाईकी जड़ है नर: 
कका मार्ग है और शोक उत्पन्त होनेके लिए भूमि है। इसी- 
लिए चतुर पुरुषोंको इन ऐसी स्त्रियोका त्याग अवश्य कर देना 
चाहिए ॥।३७८॥। 


अर्थ--जो पुरुष परस्त्री सेवनके लपटी है वे कुरूप होते 
है, दरिद्री होते है तिर्यच होते है और लोकमे निदनीय माने 
जाते है ॥३२७९॥। 

अर्थ--परस्त्रीके समागमको इच्छा करनेमात्रसे ही रावण 
अनेक दुःखोका पात्र हुआ था। तथा परस्त्रीके समागमकी 
इच्छाका त्याग करदेनेसे सेठ सुदर्शनको अनन्त सुखकी प्राप्ति 
हुई थी ॥३८०॥ 
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र- धन धान्व, थें मे, यरव, दासी, दास, संता, भांदि 
सुबर्ग आदि दस प्रदारते वरिप्रदका पर्माण नियत कर उससे 
श्रधिकाी उ+छा सी करना, मत बबसे सायसे अधिक परिय्रदू 
ग्रनेका स्याग कार देसा, पच्शिरए विदा नामंगय भ्रन महा 
लाता है ॥३८८।" 

ध-जधिक परियत रखसे 
सदा अससयोगो रहता है, हिलादिक ऑग्म्भोशी बद्धि ठोतो है 


ओर क्षद्ध सगका साशा होता है । गढ्ी समनवर सुश्मिनोयी 
परियद् का परिमाण नयध्य छर कसा चाटिए वर्च्दा 
गा 2 के ० 
ता दिम प्यार जंधिक छोग हा जानेसे हज उस 
जाता है उसी प्रव:र से समारों पशया भी वरियिश भायी ससिक 
हे ४ मम 


भारमगे झ्ग-म रण शा संसार साम रमे जबधय हद 77 ३ ५ 
के . _ ड्ः की 
किसी प्रदारका सन्दह ना 7। परश्मिल्शवी टिया भारदे 


न हर ४ श्ल्छ्ग हक ले ले बाअरणक पा आथ ला पी सा 

शराषस था घा दम का दावे दे कस दस + दनसे गटर जय सादि 
सापिदक हे 2५ अर बक अं गत हरायर्धकी धाए ४ 

ससानसमभ पहचे ये ता इसमे जाउ्यबका बाए 7त पा है । 
बज गे न्ड+ हैं कफमन्क>। हा टन 

यकापानस वर॒क ससना द्व / ॥ 7६३, ६ ८ ट।। 


ये ः कप] ७ औआ क्रय 5] 4३, नर 
अथ- पारमहकफ फायास नयभान ह्वागार एक राज भेद सदा 


के पाचसो पुनोके साथ साथ परिग्रह का त्याग किया था और 
इसीलिए उसे बहुत द्वी उत्तम फल प्राप्स हुला था ॥३६७ 
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, अर्थं-अधिक परिग्रहकी तृष्णासे मणिवत आदि अनेक 
जीवोने जन्म जन्म तक महादु'ख भोगे -है। यही समककर 
गृहस्थोंको भी अपना परिग्रह सदा घटाते रहना चाहिए ।।३८८॥ 

अर्थ--इस प्रकार ममत्व परिणामोंको वा परिग्रहकी अधिक 
तृष्णाको कर्मबधका कारण समझ कर 'ये सब धन धान्य कुटंब 
आदि पदार्थ मेरे है और मैं इन सवका स्वामी हुं! इस प्रकारके 
ममत्व परिणामोका स्वेथा त्याग कर देना चाहिए ३5९॥ 

अर्थ - जिंस प्रकार खाईसे नगरकी रक्षा होती है उसी- 
प्रकार समस्त जीवोंको सुख देनेवाली शोलरूपी मातासे अहिसा 
आदि पांचो क्रतोंकी रक्षा होती है। इस शीलरूपी माताके सात 
भेद है जो तीन गुणव्रतरूप और चार शिक्षात्रत रूप कहलाते हैं 
यही सम कर इस शीलरूपी माताकी सदा सेवा करते रहना 
चाहिए ॥३६०॥॥ 

अर्थ--पूर्व पश्चिम आदि दक्चों दिशाओंको जन्मभरके लिए 
मर्यादा नियतकर फिर उस सीमाका कभी उल्लंघन न करना 
दिगव्नत नामका पहला गुणब्रत कहलाता है ॥३६१॥ 

अर्थ-दिग्त्नतमें दंशों दिशाओंकी मर्यादा की जाती है तथा 
प्रसिद्ध प्रसिद्ध किसी पर्वत, समुद्र, नदी देश सरोवर आदिकी 
मर्यादा नियत करनी चाहिए । अथवा योजनोंसे पृथ्वीका प्रमाण 
नियत कर सीमा नियत करनी चाहिए। भावा्थ--पर्वत, नदी 
सरोवर आदि दिग्वरतकी प्रसिद्ध प्रसिद्ध सीमायें नियत करनी 
चाहिए और उससे बाहर कभी नही जाना चाहिए ॥३६२॥ 

अर्थ-जो पुरुष दिग्त्रत धारण कर लेता है उसको सीमाके 
बाहर त्रस वा स्थावर जीवोंमेंसे किसी जोवका घात नही होता 
इसलिए गृहस्थोंको भी इस ब्तसे महात्रतोंका फल मिल जाता 
है। भावाथ--यद्यपि गृहस्थके महाव्रत नही होते तथापि सीमा- 


(0८ थी उमास्वामी 


के बाहर किसी भी थीय मा थाने से दीनेसे उप्सारस दे फवी 
अपेक्षा सीमादे बाहर मद्ाव्रत शो जाते मै ॥३६३॥ 

अर्थ--जो पूरप दिययत मामके उतकों धाराए करता है कद 
पुरप संसार भरको भक्षण फरनेर्मे सगुर ऐसे घारो ६ 


४ 
ब्क ब्द्ट्क 
के 


9] 


|| 


अध-दिखत ध्रारण कर जिम 
ली है, अपने कामके शिये नियमित देख 
भी दिन पक्ष मीना आदिरे आपधि जियसे कार जोर संदिष्त 
करना नियत समयके लिए उस सोधाडी और हटा गेसा उ शव 
काशिय पत्त गद़्लासा है ॥३६५॥ 

अर्थ गाय, बानार, दित, समर बन, पू-वी जोर योहन 
आदियो अनज्ञानफ़ीं जागनेयाते गण देख हेशादगनशिया 
अतकी सीमा कहने हे । भावासे -देशाए हा शिव बतम दा सेल 
आदियो सो मा निगने करनी चाय ॥३६६॥४ 

अं -जों सुश््मिन पुष्प इस शायगपतदिए चरम प्री 
तरह धारण फरते हे उमके सोमाे बाहर सद तरही पतन 
नियुक्ति हो जाती हे । इसलिये उसको सीमासे याहर मदायसो- 
का फन प्राप्न हो जाता है धध्दछा। 


अं“ जा पुरुग पाय माप उपयागने ऐ या ? बिना परयोगन 
72] 


तु ढ़ च्ख्थ 
हो 


के नाता इिसादिक पायोका सदाने छिये स्थायग झश दमा है 

भ *कुष्क ११५ ि *...हई कट > 74 #० ६ कम एप प्‌ कु । फरार... :प्को रच 
उसका सषभरादक मास यान अनशरणशड जिरशे सामाए इसे 
पते 2 ॥३६८॥ 
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अर्थ--घोड़ा बैल आदिको नपुंसक बनाओ, खेतको जोतो, 
अह व्यापार करो राजाकी सेवा करो इस प्रकार .हिंसा रूप 
चचन कहनेको पापोपदेश कहते है ऐसा पापोपदेश कभी नहीं 
देना चाहिए व]४० ०॥। 


* अथ-शत्रुका घात किस प्रकार हो, इस नगरका नाश किस 
प्रकार हो, परस्त्री सेवन किस प्रकार किया जाय, इस प्रकारके 
विपत्तियोंको उत्पन्त करनेवाले कार्यो का चितवन करना अप- 


ध्यान कहलाता. है ।ऐसे इस अपध्यान का दूरसे ही त्याग कर 
देना चाहिए ॥४० १॥ 


अर्थं-विष ऊखल यंत्र तलवार मूसल भर अग्नि आदि 
हिसाके साधनोंको देना हिंसा दान कहलाता है। ऐसे हिंसा 
करनेवाले पदार्थ कभी दूसरोंको नहीं देने चाहिए ॥४०२॥ 


' अ्रथ--रागद्वेषको वढ़ानेवाले तथा अ्रज्ञानताको प्रकाशित 
करनेवाले ऐसे कुशास्त्रोंके पढ़ने सुनतेकों दुःश्नुति कहते है। 
बुद्धिमानोंको ऐसे कुशास्त्रोंके पढ़ने सुनने को सर्वेथा त्याग कर 
देना चाहिए।.- भावार्थ--जिन शास्त्रोके पठन पाठनसे सम्य- 
पदर्शन मलिन हो जाय वा आगम की प्रतीति विपरीत हो जाय 
ऐसे शास्त्रोंको कभी पढ़ना सुनना नहीं चाहिए । बहुतसे भोले 
जीव ऐसे विपरीत ज्ञानको उत्पन्न करनेवाले शास्त्रोको पढ़कर 
वा सुनकर दान पूजा सयम आदि का स्वरूप विपरीत समझ 
लेते हैं, और गृहीत मिथ्यादृष्टी होजाते है, इसलिए ऐसे ग्रन्थोको 
कभी पढ़ना वा सुनना नही चाहिए । प्रइन-निर्मुल किसे कहते 
है? उत्तर-जो ग्रथ वा टीकाये भगवान सर्वज्ञदेवके कहे अनुसार 
गणधर प्रतिगणधर देवोंके कहे अनुसार वा पूर्वाचायेंकि वचनोंके 
अनुसार लिखे जाते है वे सव समूल कहे जाते है। तथा जो 
ग्रन्थ वा टीकाए पूर्वाचायोके वचनोके विरुद्ध लिखे जाते है उन्हे 


श्८० मरी उमाग्पाभी 
निर्मल समनना चाहिए । जैसे भगवान समतभटावार्य हल र्स- 
फरण्ड शक्रायकानसार मूस प्रमाण है तथा उसी की हई आना 
प्रभानन्ध फुस सरह्स होका थार उरदादग से ससत्स दीण की 
पूर्वाचार्य बचनोके अनुसार दे एसलिए प्रमाण / छोर समझ है 
परन्तु उसी सत्नकरण्ठ सायमानारकी शाषारोण हीमान प*ि 
संदासूरादी साहथने बना में मिससे हे प्रण्ण पर्चा 
सागोंकि बननो हे अनकल ने में एसस्म सथित का४्र झामके 
शटानेटग निर्धेध लिया जिनसे दुाओ शग्धा पुन 
सबसे सित्त कूल ौर फल घटानएा वियान मिलना हैं सभा 
प० संदासगजी माहबकी भी गविस झप फाएं संहानेंसा ही 
प_्रद्धान भा गयोफि उन्‍होंने जहा पर सिल कर कलके सट्ामिका 
निर्मेघ लिया है उसके पहले उद्दहीने मश शिरात है ि संनिसपूा 
नादिकानमे चत्ी बारटी हे । एस घट अवध्य मि् हो ज्यता 
हैं कि सथिस फल फूलने पूछाका दोसा पर्रधायोंर शअनुनुल ह 
परन्तु फिरनी उत्दोने ससित फद फू सडासे गा लिषेष खिला सखा है 7 
गह उनकी निछो राग और गःः राम पूर्वाचायोंगे 7मुपल नी हैं 
डिलु प्रतिकूल है इसलिए उसभों यह लिशों शराब निर्मल 
फहलावेगी । इसी प्रकार सिश्वज्जन योधव में अनेक ऐसे विधय 
है झिनके सिए ऊरहोने बनेक प्रमाण दिये है वरन्य छिरए भो अत्त 
में उन विषयोका निर्षेध लिया है | चन्दग, पुजा थे फस पुष्प 
पूया आदिके लिये अनेक प्रमाण देकर फिर उनका निर्षेध शिसा 
“इससे या जपर्य मान लेना पहता है शि जब इग्टीने भंदन 
पूजाका सबित्त फल पुन पूजाके छगेय प्रमाण दिये # तो फिर 
उनका निषेध पुर्याचायोंक कमुझुल यभी नही ही सकता । इृस- 
लिये अनेक पूर्वाचासेकि प्रमाण देते हुए भी जो निर्मेघ लिया है तह 
निमृंग ही है। जो अमेक ग्रयोके प्रमाण दिये है जोर जो पूर्वा- 
घायेकि विरुद्ध नहीं टै थे सब सगरा है। इसके सियाय सबली- 


ले 
् ५ 


> 
हु 
हि 
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करण विधानका निषेध, शासनदेवता पूजामें आह्वान भादिका 
निषेध सब निर्मुल है। पठन पाठन वा स्वाध्यायमें आनेंवाले 
सव ग्रथ समूले होना चाहिए। समूल होनेसे ही प्राचार्योका 
अभिप्राय समझमे आ सकता है ॥॥४०३॥। | 

अर्थ--विना प्रयोजनके वृक्षोंका तोड़ना पृथ्वीका खोदना 
पानी सीचना फल पुष्पोंको तोड तोड़ कर इकट्ट करना आदि 
भ्रमादाचरण वा प्रमादाचर्या कहलाती है। इस प्रमादाचर्याका 
भी सर्वथा त्याग कर देना चाहिए ॥४०४॥ . *' 


अर्थ-मोर मुर्गा बिल्ली तोता मैना कुत्ता आदि हिसा 
- करनेवाले जीवोको कभी नही पालना चाहिए। तथा हिंसा न 
“करनेवाले कबूतर आदिकोको भी नही पालना चाहिए । भ्रन्य 
जीवोको अपने आधीन कर॑ उनकी इच्छाका रोकना है। पिजड़े 
सें बन्द करना भी उनको दुःख देना है। इसलिये दया धारण 
कर किसी जीवको दुःख नहीं देना चाहिए ॥४०५॥। 
अर्थ--मोक्षकी इच्छा करनेवाले भव्य जीवोंको कोयले 
बनाना,भाड़ बनाना, सोना लोहा आदि धातुओंको गलानेके लिए 
सिट्टी बनाना, ईटोंको पकाना आदि अधिक हिसाके व्यापा रोका 
सर्वेथा त्याग कर देना चाहिए ॥४०६॥ 
अ्र्थं-घोड़ा भेस बेल गधा आदि बोभा ढोनेवाले पशुओका 
व्यापार कभी नहीं करना चाहिए तथा अपने लाभके लिए नख 
हड्डी चमडा आदि पदार्थोका क्रय विक्रय नही करना चाहिए । 
ऐसे पदार्थोका व्यापार कभी नहीं करना चाहिये ॥॥४०७॥। 


अर्थ--मकक्‍्खन चर्बी शहद मद्य आदि पदार्थोको कभी नही 
बैचना चाहिए। तथा दास दासी और गाय भैस आदि चौपायों- 
के व्यापारसे जीवका कल्याण कभी नही हो सकता ॥॥४०८५॥ 


१८२ थी उमास्याशी 


अर्ध-गाढ़ी मौटदर लगयाना था बनवाना और उनवत 
ब्रेचना दूरमे ही छोट देता घाहि। गया सिर गनाना चेंपर्य 
प्रतिमा बगवाना श्रादि पाप छागोंका भी हूट्से की सथामे एट 
इैना चाहिए ॥४०६॥ 

अर्थ-समर्यशाली पुरपोंशों मिस खा भादि पदाधोंश 
सगह नहीं करना साहिए राया शाहारों, मंत्र, शरद, उगिनि, मंसग, 
ऊगल आदि शिसा करनेयाली सोशोंगोी दसरे पे सिशह नाग देगा 
माहिये ॥४१०॥॥ 

फर्व--धुदध बुदिफो घारण फरनेयाल क्ायगीकिं सारा मन 
सिर, नीस सण हल धायके फूल हर्गाप्त सिगों मोहरा मि 
आदि पदा्थोंका विषय नही करना चाहिये ॥४8१॥ 

अर्थ--छुआ॥ ब्रावडी तालाब स्ादियों सुतानगा (वाली 
भमिकालमेका ) ध्यापार नही करता साहियि शूमिश सोदमा, 
वनरपनियोका पेड़ोग्य काना झादि झधिश टिसाएे आर्य 
धर्मात्मा पुरधीयोी कमी नदी करने चाहिए ॥डह६४॥ 

अमे-टाकी देना, थी रना, फाडसा, नागा उदना, अंडफोण 
छैदना थे फीहना और छोड़ना, कान काटनसा, लामवा लोप 
फरना, लिंग था निमाणा नाठ फरना प्लादि यार्य अमर्ध दे 
कहलाते दे शावकोकी ऐसे अनर्यष्र भी नागी प्राच्मे 
साहिये ॥८१२॥ 


कन्‍ाच्क्ह, 


के 


अबं--कठे लेंस लिसना, गीत मूस्य राय देरानेंगे: सिए :पर्न 
ही इसर उधर पुमना, दाह देना, हुई करना, जीयोको रोक 
रगाना, बाधना, दिदसा था धर्म पनका निरोध करना थादि 
कार्य क्षायकोकों सदावे लिए त्याम गार कैसे लाहिए ॥४हछ।॥। 
अर्च--राग दंत आदि पतन्णिमोंता स्थाग कर देनेसे 
तथा हिसादिक पाप उतननन करनेवाले कार्मोंका सर्वंधा त्याग 


ब्ब 


श्रावकाचार श्परे 


कर देनेसे समता: रूप परिणाम होते है उसको गणघरादिक 
देव सामायिक नामका ब्रत कहते है ॥॥४१५॥ 
अर्थ--सामायिककी विधियमें क्षेत्र शुद्धि, काल शुद्धि, विनय 
शुद्धि, आसन शुद्धि, काय शुद्धि, वचन शुद्धि और मन-शुद्धि इस 
प्रकार सात प्रकारकी शुद्धि आचायने बतलाई है * ॥४१६॥ 
अर्थ-जो स्थान, पशु, स्त्री, नपूसक, सगीत आदि रागद्वेष 
बढानेवाले साधनोसे रहित हों ऐसे एकान्त स्थानमें वा किसी 
वन में वा सुने घरमें अथवा चेत्यालयमें सब तरहके ईर्षारूप 
परिणाम वा रागह्वेष रूप परिणामोसे रहित होकर प्रत्येक श्रावक 
को यह शुद्ध सामायिक ब्रत करना चाहिए ॥४१७॥। 
अथे--जो स्थान लोगोके कोलाहलसे रहित है लोगोके समु- 
दायसे रहित है और डास मच्छरोके उपद्रवोंसे रहित है ऐसे 
स्थानमें सामायिक नामके ब्रतको पालन करना चाहिये ॥४१८॥ 
अर्थ--प्रेष्ठ पर्यकासनसे बैठकर तथा रागद्वेष आदि विकार, 
को सर्वंथा छोडकर विनय पूर्वेक सामायिक ब्रतमे अपनी बुद्धि 
लगानी चाहिये ॥४१६॥ 


अर्थ--अपने हृदयको शुद्ध बनाकर प्रात्त:काल मध्याह्लकाल 


* प्रासुक निर्जाव क्षेत्रको क्षेत्र शुद्धि कहते है जिस भूमिमे 
हाड़ विष्ठा मत्र आदि मल न हो ऐसी शुद्ध भूमिको क्षेत्र शुद्धि 
कहते है । दिग्दाह, उल्कापात,' दुदिन आदि दुष्ट कालसे रहित 
शुद्ध कालको शुद्धि कहते है। मत वचन कायसे अनादर नही 
करना आवते, नति, आदि क्रियाओ सहित सामायिककों विनय 
शुद्धि कहते है। पर्यकासन पद्मासन आदि आसनोंको आसन 
शुद्धि कहते है। मनसे आतंरौोद्र परिणामोंका त्याग कर देना 
मन शुद्धि है। शुद्धपाठोंका उच्चारण करना वचन शुद्धि है 
शरीरको जलसे धोना काय शुद्धि है । 


जी 


श्प्रर द उ्रमाग्यामी 


भौर मायकालों समय सामाग्रिगा सरसों चाहिये मिझास्तके 
जाननेवा ते गणधघरादिक देखो ने सामाधिएका घी समय वालाया 
है १४२ ०।] 
अर्थे >पिस मनुप्यकी बुद्धि सामगिकोमे स्थिर शादी री या! 
मना्य राणा भरती समाग शी क्ष | वेग्गधन प्राच झारपा 
॥४२९॥) 
अपे-प्रत्येक मट्टीनिम दो आाठ्मी कौर दो शाईफी मे 
चार पर्व टोने है। प्रत्येक मरी नेये. सम मारो पर्योध ला री प्रशर 
के आटा रका त्याग पर देना उत्तम पॉटद्रोपगास सणसासा है 
ऐसा गद्गर दस पते है ॥४२ ० 
अर्व “जिस दिम उसवाम मारना रो उसे एफ दि हद 
मध्याकह्ल समय बुद्धिमान लारकरी दाद भी पे परना सा, दे 
सतदनसतर क्ीजियसयर्म वर्ससा साजिये ) मा पर झापार भेग- 
| 


घान शर/सदेखफो पार्मा साहिये या ए््गियो | बियय 
से बिगुरा हो कर और झागटेपम स्पाग एृवता घपयी सॉद्धिकों 
निर्मेत कर गंगा समीपशे प्रोधभोवयास दराक्तों गाय पश्ना 


क्री 


घाहिये । नायार्ध “खत गगों। सप्ीव हो सोने पाहिंय। गया 
प्रोषधोपदासने दिन नव सरहद आर भोगों र्यागमदार 

। रहना घाटिंगे । शिनालयमे रसोनेगे एस्दियाोशी विद्य भी 
छठ गाते / और रामदंप भी * | दे । तथा एसी झबस्चा 
में ही उत्तम रीतिसे प्रतद्ा पातन शोसा ६ ६३, ४२४) 


* प्रोपघोपनास प्रत सोलह पहुखा होता है । सदि चयुदशों 
को प्रोयधागवास ग्रत्त करना द्वी तो उसे वगोद्ों जोर पूर्णमासों 
यो एयासग परना पदगा सौर चनईशीवा उपयास वरना 
पण्गा। भयोदशोंके दिन ऐफाशन फर उसको मन्पिर्भे झाना 


कर 


चाहिगे और वही पर गुगने प्रोपधोपयास ब्त तेना साहिमे। 


श्रावकाचार १८५० 


,अर्थ--प्रोषधोपवास ब्रतको पालन करनेवाले श्रावकको 
किसी एकान्त स्थानमें रहना चाहिए। पापछझूप समस्त कार्योका 
त्याग कर देना चाहिए । इन्द्रियोके समस्त विषयोका त्यागकर. 


ऐसा करतनेसे दो पहर तो त्रयोदशीके होते हैं चार पहर रातके 
होते है । चार पहर चतुर्दशीके दिनके होते है चार पहर चतुद्देशी 
के रातके होते है तथा दो पहर पूर्णमासोके दिनके होते है । इस 
प्रकार सोलह पहर तक चारों प्रकारके आहारका त्याग हो 
जाता है। पूृर्णमासीको भी वह एकाशन ही करता हैं। यह 
उत्कृष्ट व्रत है । मध्यमव्रत बारह पहरका होता है | इसमें त्यो- 
दशी और पूर्णममासीको एकाशन नहीं होता । किन्तु चरयोदशीके 
दिन सुर्यास्तसे दो घड़ी पहले भोजन, पानीसे निवृत्त होकर 
जिनमन्दिरमें जाकर गुरुसे उपवास ग्रहण करता है । जिनमदिर 
चार पहर रातके चार पहर चतुर्देशीके दिनके और चार पहर 
चतुर्देशीके रातके विताकर पूर्णमासीको सवेरे ही पूजासे निवृत्त 
होकर घर आकर आहारुकर लेता है। इस प्रकार बारह पहरका 
मध्यम उपवास कहलाता है। जघन्य उपवास आठ पहरका 
कहां गया है | थो श्रावक त्रयोदशीको शामके समय जिनालयमें 
जाकर गुरुसे अपवास ग्रहण नही करता चतुर्देशीको प्रातःकाल 
जाकर उपवास स्वीकार करता है तो उसके आठ पहरका ही 
अनशन होता है । चार पहर चतुर्देशीके दिनके और चार पहर 
चतुद्देशीके राब्के इस प्रकार आठ पहर होते हैं । जो श्रावक चतु- 
देशीके दिन गर्म जल पी लेता है उसके वह . उपवास अनुपवास 
कहलाता है। जो इस प्रकारके उपवास ग्रहण नही कर सकते 
उन्हे दिनका एकबारका भोजन छोड देना चाहिये अर्थात उन्हे 
दिनमें एकवार भोजन कर एकाशन करना चाहिये । 


भगवान समनन्‍्तभद्र स्वामोने अपने रत्नकाण्ड श्रावकाचा रमें 


है८६ में। उमारवामी 


देना साहिये और भममागृष्सि बाकगष्सि तौर काम्गष्यिकों 


लिया है ' सन राह्ार थविमर्णनमवदासः प्रोदंसझ, सह दुशामकाः । 
श्र्धात घारो प्रसारक घाहार का राग एर देगा उपबास है शौर 
एकसार भोजन करना प्रोसमध है । कड़ी कही पर घ्रोग्ता मे प्रायस, 
एवं उपयास: प्रोषधोवयास: गेसा धर्म भो निशा है । ऐसा अर्य 
फरनेसे एफाशनकी ही प्रीयतोधवास गझ़ा की छागी है। इसहा 
भी गगरण यह है वि एकाथन काररनेस एजा बार! भोडनवत 
स्थाग हो जाता है । 

राजवातिकके नौचे मध्यागम शिया है दि 'सश्मशनप्रघा 
व्यवत्तिप्दन पृत्त: अवशुतानय पूरा का ल भेदा न । सत्र हदधृग शत 
समकृ'द्रीजन चतुर्यभर्तादि । अनवध॑समतमादेगीपर्मास 
सअथति--उपयासई दो भेद होगे के अखधताओल उपाय अर्थाव 
कालकी मर्यादा लेकर उपवास करना और यनपपुतदार दपन 
वास मरण पर्मन्त होता है इमकी कोई सर्याश नएी है । औबप धन 
फरना ।क उपयास मरना दो उपयास बारना भा अवधनकाल 
उपवास कहलाता है | परझोपयासरा अमे-धारण वार पक 
दे उपयास था बेसा का होगा है। इसमे हक भोजन धारणमः 
दिल, ठो बारफा नो जन पदिते छपवासत दिन, दो रारगा भोशन 
एरारे उपयासके ठित कौर एक घारका भोजन पारणाय दिन एक्‍८ 
जाता है ही लिए इसको धष्टोमवास या परठ भर कारो ह | 

से जी यह सिद्ध हो थाना है किाकाशनकों भी प्रोषधोप्गस 
3 ३ ह दाता १५ 

जगयान समस्तभद्द स्थामीने लिया है कि :०- 

पर्व दिनेषु सनृप्यपि साझे सासे स्वशक्तिमनिगुल् । 

पोपभनियमविधागी प्रणधिपरः प्रोपधानदधन: | 

दर्थ-प्रतेक मंरीनेके लारी पर्यके दिनोने अपनी शतिकों 

है 


आवकाचार १८७: 


अर्थ-- इस प्रकार दोपहरसे लेकर शाम तक उस दिनको 

, व्यतीत करे । सायकालके समय सामायिक प्रतिक्रमण ' आदिकी 

सब॑ विधि कर और हृदयको निर्मेल बनाकर शुद्ध बिछौने पर 
राजत्रिको व्यतीत करना चाहिये ॥॥४२६॥। 


अर्थ-प्रातःकाल उठकर प्रासुक जलसे शरीरकी शुद्धिकर 
सामायिक प्रतिक्रण आदि प्रातःकालकी क्रिया करनी चाहिये 
फिर जल चदन अक्षत आदि अ्रष्ट द्रव्यसे भगवान जिनेन्द्रदेवकी 
पूजा करनी चाहिये। भावार्थे-प्रोषधोपवासमें यद्यपि स्तान 
करने का त्याग है तथापि पूजा करनेके लिये उसे अवश्य स्नान 
करना चाहिये श्वगार करनेके लिये स्नानका त्याग है। पूजाके 
लिये नहीं | पूजाके लिये उसे अभिषेक भी करना चाहिये ।।४२७॥ 


न छिपाकर नियमपूर्वक प्रोषध करनेवाला प्रोषधोपवासको 
धारण करनेवाला गिना जाता है। यहांपर प्रोषध शब्द ही 
दिया है। जिसका अर्थ एकाशन होता है। इससे भी यह सिद्ध 
होता है कि प्रोषधोपवास प्रतिमामें भी: प्रोषधका ही नियस 
बतलाया है। 


श्रमितगति श्रावकाचार में लिखा है :-- 

उपवासानुपवासकस्थानेष्वेकमपि विधत्ते यः | 

शक्तत्यनुसा रपरोञ्सौ प्रोषधकारी जिनैरुक्तः 

अर्थात्‌-उपवास, अनुपवास और एकाशनमेंसे जो अपनी 
शक्तिके अनुसार एककों भी धारण करता है उसको भगवान्‌ 
जिनेन्द्रदेवने प्रोषध करनेवाला बतलाया है। यहापरसमभनेको 
बात यह भी है कि उपवास अनुपवास करनेवाली भी प्रौषध 
करनेवाला ही बतलाया है। इससे सिद्ध होता है कि जहांपर 
उपवास और अनुपवासका कथन है वही पर एकासनका कथन 
है। इसलिए प्रोषधोपयास ब्रतमें एकाशन भी किया जाता है। 


श्च्प ही हमार पाई 


अर्थ--जो विधि ऊपर सतलाए है देसी दिद्धिते उसे इसे 
दिनकी तशा उस हसरी रासवो लीत हटना साहिएे 
इसी प्रदार तीसरे दिगया आधा धाग स्यथतीप साग्या साएिय । 
यह सच समय थे प्रधान धर्मध्यानभ तीन होल गश्ट्यंसीय 
पफरना भाशियि ॥%2४२८॥। 

अर्थ शागग रूपी सेधकों धारण गारनिय ताप जाए फीय 
अपर लिने अनुसार सोलह पहारोदों झबवीस पारता २ । मे? 
भव्य प्रर्य मुशार मोधरूपी री ईे दगपर 
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लिन हीवा है ॥४० ६॥। 
अथ -- परायधापसास फरनेया ते परणणो प्रप वी पारस दिल 
स्नान नहीं करना आलियि, नरन नो रागाना मा। ल्‍ 
ऊकंग शोना नहीं बटानी साहिये, हसास मे. संधणा ना 
सती-येयन नहीं करना साहिये शोर संस रगाम पावदाभीशा 
त्याग कर देना साहुय ॥४ ३ ६॥॥ 
अव - थी पृर्ष सब सरणके आारध्मोवा स्था् हर एक भी 
उपवास पर सिना है। ये प्रश्य अपने उ्मेझछ संमोंशा नाश 
कर मोधरपी कअद्षय सरादी प्राप्ति झग्ता है ॥४2 ६॥ 
अर्थ-अयनी दाकिफे धनमार भोगीपभोसमे शानयाता 
धदायोंकी सरया नियत करे लेसा भोगोपभोग पर्मिण साझगा 
धानरा गणप्रन कालातयोां है ४8 +]॥। 
ने -गणधरादिक देव सलाम भोजन साम्युग दादि एश री 
बार भोगमनेमे आनेवाजे परदाधोंर भोग गातयेऔ तथा समझ, 
स्‍त्री, आभूषण, शरया, आराग जादि बार बार भोगम शान बात 
पदार्थों को उपोग कहते थे ॥४३३॥। 
अधे-भोगपर्भामस जअनेयाते पदार्योद्रा त्याग गम और 
मिममके भेदसे दो प्रकार किया जाता है। बिना कारकी मर्यादा 
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के जो सदाके लिये त्याग किया जाता है, उसको यम कहते हैं 
और कालकी मर्यादासे जो त्याग किया जाता है उसको नियम 
कहते हैं'।।४ २४।॥। 


अ्र्थ--जों भव्य पुरुष मत वचन कायसे भोगोपभोग पदार्थों 
का परिमाण नियत कर लेता है, उस पुरुषके साथ मोक्षरूपी 
स्‍त्री सदा रमण करनेकी इच्छा करती रहती है ॥४३५॥ 


अर्थ--जो पुरुष अपने धनका कुछ भाग अतिथियोंके लिये 
देता है, उसको संसार भरमें उत्तम गणधरादिक देव अतिथि 
संविभाग व्रत कहते है ॥४३६॥ 


अरथ-जो ब्रती पुरुष शिक्षाके लिये बिना बुलाया अपने 
घर पर आवे उसको शब्द अर्थके जाननेवाले गणधरादिक देव 
अतिथि कहते है। भावार्थ-मुनि ऐल्लक क्षुल्लक आदि पात्र 
भिक्षाके लिये बिना बुलाये ही घर पर श्राते है। इसलिये वे 
अतिथि कहलाते है ॥॥४३७॥ 


रथ--सात गुणोसे सुशो भित दाताको सब प्रकारके आरम्भों 

से रहित मुनियोका आदर सत्कार नवधा भक्तिपृर्वक करना 

[हिये। भावार्थ-मुनि ऐल्लक आदिको नवधा भक्ति पूर्वक 
दान देना चाहिये ॥४३४८॥ 


ग्र्थ--दरवाजे पर खड़े होकर पडगाहन करना ऊचे श्रासन 
पर विराजमान करना, पर धोना, पूजा करना, नमस्कार करना 
वचन शुद्धि, कायशुद्धि, मनशुद्धि श्लौर आहारणुद्धि रखना तथा 
महसे कहना यह नो प्रकारकी विधि कहलाती है, इसीको नवधा 
भक्ति कहते है ।॥४३६९।॥। 

अर्थ--इस लोकके किसी फलकी इच्छा त करता, क्षमा 
धारण करना, कपट न रखना, ईर्ष्या न रखना, विषाद नहीं 
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हक 


फरना, दपित होना सौर अत्मार मरी मरना में साल दालाओं 
गुण बहाने है ॥४४०॥॥ 

र्भ--आनचार्यो ने पाचदान प्योग अपन 
दाने दो भद बललाये 2 । उनमे थी बाच तीर लिद है । मे 
तीनों प्रकारोें। पराष्ोकों दान "खा साक्षर देलेगाणो प्रो 
सर्वेया योग्य ८ ४४१॥ 

प्र्ध--गनिराज उताम पांव + शम्याद शान उीर स्थयुक्तोण। 
धारण करने वाले क्षायक मध्यम पा व कोर सम्पारणा 
जमन्य पात्र / एस प्रतार पाच | सीन भेद ४ 

अर्ध--नों सम्यगरर्भ ने अलग हे पररु अभय प्रचाग्त छुप- 
इस रण करने थे निष है स्सया हश्द था मनन मताहएर पं 
तथावि दिनेदादेय उसे छषाप दी कहने है ॥र2?]/ 

अय-फझों मनाय मधम्यगद्शमन 
समस्त फ्यायोसे बलुपित प्रौर रु 
के कतो का पारान नहीं करता पचा जो मिश्यान्वंे दाषन ह फिय 
पुग्षगी अपान करते हे व८शूटा। 
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श्रवकाचार १६१ 


अर्थ--जिस समुद्रमें वायुके वेगसे वड़ी बड़ी लहरे उठ रही 
हैं ऐसे समुद्रमें यें जीव. जहाजसे अवश्य पार हो जाते है । उसी 
प्रकार इस संसारमें पड़े हुए मनुष्य पात्रदानसे बहुत शीघ्र पार 
हो जाते है ॥॥४४७॥ 
अथ -इस प्रकार तीन गुणब्रत और चार शिक्षात्रत ये सात 
शील महामाताए कहलाती है । ये शील रूपी सातो महामाताएं 
महा सुख देनेवाली है और सर्वोत्तम है, इसलिये चतुर पुत्रको बड़ी 
शीघ्रतारके साथ प्रतिदिन इनका सेवन करना चाहिए ॥४४८॥ 
अर्थं--किसी प्रकार भी जिनका निवारण न हो सके और 
जों मृत्युके ही कारण जान पडे ऐसा दुष्काल पड़ जाने पर, 
' कठिन व्याधि आजाने पर, असह्य वृद्धावस्था आजाने पर, तीज्र 
शत्रुता को धारण करनेवाले किसी शत्रुकी सेनाके आजाने पर, 
तपश्चरणके नाश होनेके कारण मिल जाने पर और मृत्युका 
“ समय निकट आजाने पर संसारके भयभीत हुए मनुष्योको सल्ले- 
“खना अवश्य धारण करनी चाहिये ॥४४६९६,४५०॥ 
अर्थ--गणध रादिक देवोने दान शील भाव और तपका फल 
समाधिमरण ही बतलाया है। इसलिए समाधिमरण धारण 
* करने के लिए सबसे अ्रधिक प्रयत्न करना चाहिये ॥४५१॥ 
अथे-ुत्र मित्र स्त्री श्रादि कुटम्बियोंके प्रेमका त्याग कर 
देना चाहिये, धनादिकमे मोह छोड़ देना चाहिये और समस्त 
शन्रुओंसे हेष छोड़ देना चाहिये । तदनन्‍्तर समाधिमरण धारण 
करता चाहिये ॥४५२॥ 
अथ--जो पाप स्वयं किये है वा कराये है अथवा जिनकी 
अनुमोदना की है ऐसे समस्त पापोंकी आलोचना गुरुके समीप 


करनी चाहिये और,फिर शल्य रहित होकर समाधिमरण धारण 
करना चाहिये ॥४५शा। 


के 


१६२ की ए्ररग्प््ती 
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समस्य जवराधाल द्षमा तर ॥27 /॥ 
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पधकारओं मृगम ही टाश पर उसदक्रापकाकां (समााउुझगध 
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अर्थ -- उस क्षवद मो बगुरगा, बरस झोफ झोर खाममदा 
गर्दवा स्माग कार देगा साहिंश भयरा नी गयेया स्थाम बार 


टैेसा लाहिए और जान सझा छोर री अमृगठे जगगे हापने 
7दयको निर्मेल बना रिला साडिं! पड ५ 


है] 
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अर्थ-अनुच्र मसे इसे ममसरस आगरा स्थाग बाद सेना 
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ही स्थितिशों कायम रगती सादिए ॥ :५७॥॥ 

शथ“फिसने थी दिनो अदृप मे द्प्गा्‌ भी ज्पाग नारा 
देसा चाहिए भौर घरीरणो रियर सखनेदे सिये मे रस बाजीया 
जान सरगना चाहिए ॥४४५८॥। 

अरभ-तदनस्त र॒ काफीओ एलका भी स्थाग मार शुद्ध जल 
गंषण पारना चाटिये शोर फिर उस शुद्ध जलझा भी ध्याग छर 
उपचास धारण फरना चाहिये ॥४४६॥ 

अर्प--उस समय उस सुद्धिमान क्षममकों अपने निर्मल 
दृद्मसे सम्पग्दर्शन सम्यस्थान सस्यक्थारित और सम्यरू क्षप- 
पध्यूरण रूपी चारों आराधघनाओग्ा आराधना मारना 
पाहिये ॥६६०॥| 
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अर्थ-पंच नमस्कार मंत्रका स्मरण करते हुये और शुद्ध 
चेतन्य स्वरूप अपने आत्माका वा परमात्माका चितवन करते 
हुये उस क्षपकको दुःख शोक आदि सबसे ,रहित होकर बड़े 
आनन्दके साथ शरीरका त्याग कर देना चाहिए ॥४६१॥ 
अर्थ--इस प्रकार आचाट्ेनिं यह सबसे उत्तस श्रेष्ठ काय 
सललेखनाका स्वरूप कहा है। इस सल्लेखना वा समाधिमरणको 
आल करनेवाला श्रावक मोक्षरूप परम गतिको प्राप्त करता 
॥४६२॥। 


अर्थ-इस प्रकार मैंने श्रावकोके तेरह प्रकारके चारित्रका «« 
निरूपण किया है। ये तेरहों प्रका रके ब्रत अतिचार रहित पालन 
करने चाहिए । इन सब ब्रतोंके अतिचारोंकी संख्या सत्तर है। 
प्रत्येक ब्रतके पांच पांच अतिचार है इस प्रकार बारह ब्नतोके 
साठ अतिचार हैं तथा पाच सम्यरदर्शनके और सल्लेखनाके इस 
प्रकार सत्तर अतिचार होते है ॥४६३॥ 

अर्थ--तत्त्वार्थ सूत्नके सातवे अध्यायमें इन समस्त अतिचार 
का निरूपण किया है । इसीलिए यहां पर उनका वर्णन नहीं 
किद्या । सातवे अध्यायके कथनसे जो बचे हुए समाचार है वे ही 
यहां इस ग्रन्थमें निरूपण किए है * ॥॥४६४।॥ | 

* यह ग्रन्थ भगवान उमास्वामीका बनाया हुआ है तथा 
मोक्षशास्त्र वा तत्त्वार्थ सूत्र भी भगवान उमास्वामीका बनाया 
हुआ है। भगवान उमास्वामीने अपने तत्त्वाथंसूत्रमें इन सत्तर 
अतिचारोका निरूपण बहुत अच्छी तरहसे किया है । इसीलिये 
आचायंने इस इलोकमें अतिचारोंका हवाला दे दिया है। जो 
विषय अपने ही किसी ग्रन्थमें कहा जा चुका है, उसी विषयको 
दूसरे ग्रंथमें लिखना शोभा नहीं देता । इसीलिए आचार्य महा- 
राजने अतिचार नही कहे हैं! तत्त्वाथंसूत्रमें पूजा प्रकरण वा 


१६४ श्री उमास्वामी 


अर्थ-जो श्रावक सम्यग्दर्शन सम्यग्ज्ञान और सम्यक्चारि- 
त्रको धारण कर अपने आत्माका कल्याण करना चाहते है। 
उनको सबसे पहिले अत्यन्त निदनीय ऐसे सातो व्यसनोका त्याग 
कर देना चाहिये ॥४६५॥ 

अर्थ--जूआ खेलना, मांस खाना, शराब पीना, वेश्या सेवन 
करना, शिकार खेलना, चोरी करना और परस्त्री सेवन करना 
ये सात व्यसन कहलाते है। श्रावकोको इनका त्याग सदाके 
लिए कर देना चाहिए ॥४६६॥ 

अर्थ-जो मूर्ख पुरुष अपने हृदयमें आछे क्षण भी इस 
जूआको धारण करता है वह पुरुष युधिष्ठ रके समान अनेक 
आपत्तियोको प्राप्त होता है ।॥४६७॥ 

अर्थ-मास-भक्षण करनेसे राजा वक नष्ट हो गया । शराब 
पीनेसे समस्त यादव नष्ट हो गये । वेश्या-सेवन करनेसे चारुदत्त 
नष्ट हो गया और शिकार खेलनेसे ब्रह्मदत्त राजा नष्ट हो 
गया ॥४६८॥ 

प्रथ-चोरी करनेसे शिवभूति ब्राह्मण नष्ट हो गया तथा 
परस्त्री सेवनकी लालसा मात्र करनेसे रावण नष्ट हो गया । 
इस प्रकार एक-एक व्यसनके सेवन करनेसे ऐसे महापुरुष नष्ट 
हो गये फिर भला जो सातो व्यसनोका सेवन करत है वे क्यो 
नष्ट नही होगे ? अवद्य होगे ॥४६९॥ 


श्रावकोंके पट्कर्मोका वर्णन नही है। इन षट्‌कर्मोंको ही समाचार 
कहते हैं | ब्रतोका वर्णन भी अत्यन्त सक्षिप्त है। विधि विधान 
किसीका नही है। इस प्रकार तत्त्वाथंसूत्रमे श्रावकाचार 
सबंधी जो कमी थी वह इस ग्रथमे पुरी की है। यह बात इस 
इलोकसे स्पष्ट जान पड़ती है । 


श्रीवकाचार भ््ह३ 


८: धमैव-प्ंच तमस्कार मंत्रको स्मरण करते हुंगे और शुद्ध 
चेतन्यें स्वरूप अपने आत्माका वा परमात्माका - वितवन्त' करते 
हुये,उस क्षेप्रको दुःख शोक आदि सबसे रहित होकर बड़े 
आनन्दकें साथ शरीरका त्याग कर देना चाहिए ॥।४६ श॥। 
अथ--इस प्रकार आचायेनि यह सबसे उत्तम श्रेष्ठ काय 
सल्लेखनाका स्वरूप कहा है। इस सल्लेखना वा समाधिमरणको 
"रो करनेवाला श्रावक मोक्षरूप परम ग्रतिको प्राप्त करता 
॥४६२।॥। ० 5 


» जअथ“इस प्रकार मैंने श्रावकोंके तेरह प्रकारके चारित्रका 
निरूपण किया है। ये तेरहों प्रकारके ब्रत अतिचार रहित: पालत 
करने चाहिए । इन सब ब्रतोंके अतिचारोंकी संख्या सत्तर-है,। 
प्रत्येक ब्रतके पांच पांच अतिचार है इस प्रकार, बारह, बतोंके 
साठ अतिचार हैं तथा पांच सम्यर्दर्शनके और सल्लेखनाके इस 
प्रकार सत्तर अतिचार होते है ॥॥४६३॥। 

अ्थ--तत्त्वार्थ स॒त्चके सातवे अध्यायमें इन समस्त अतिवार 
का, निरूपण किया है । इसीलिए यहां पर उनका वर्णन नहीं 
किया । सातवें अध्यायके कथनसे जो बचे हुए. सम्राचार है बे,ही 
यहां इस भ्रन्थमें निरूपण किए है * ॥४६४॥ 

' + यह ग्रन्थ भगवान उमास्वामीका बनाया हुआ है तथा 
मोक्षशास्त्र वा तत्त्वार्थ सच भी भगवान उमास्वामीका' बनाया 
हुआ है। भगवान उमास्वामीने अपने तत्त्वार्थयूत्रमें' इन सत्तर 
अतिचा रोंका निरूपण बहुत अच्छी तरहसे किया है । इसीलिंये 
'आचाय्य॑ने इंस इलोकमें अतिचारोंका हवाला दे दिया है। जो 
विषय अर्पने ही किसी ग्रन्थमें कहा जा चुका है, उसी विषयकों 

, इसरे ग्रंथमें लिखना शोभा नही देता । इसीलिए आचार्य महेँ- 
राजने अतिचार नहीं कहे है । तत्त्वार्थसूत्रमें पूर्जा प्रकरण वा 
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अर्थ-जो श्रावक सम्यरदशेन सम्यग्श्ञान और सम्यक्चारि- 
त्रको धारण कर अपने आत्माका कल्याण करना चाहते है । 
उनको सबसे पहिले अत्यन्त निदनीय ऐसे सातो व्यसनोका त्याग 
कर देना चाहिये ॥४६५॥। 

अर्थ--जूआ खेलना, मास खाना, शराब पीना, वैश्या सेवन 
करना, शिकार खेलना, चोरी करना और परस्त्री सेवन करना 
ये सात व्यसन कहलाते है। श्रावकोको इनका त्याग सदाके 
लिए कर देना चाहिए ॥४६६॥ 

अथै-जो मूर्ख पुरुष अपने हृदयमे आधछे क्षण भी इस 
जूआको धारण करता है वह पुरुष युधिष्ठरके समान अनेक 
आपत्तियोको प्राप्त होता है ।॥४६७॥। 

अथ-मास-भक्षण करनेसे राजा वक नष्ट हो गया शराब 
पीनेसे समस्त यादव नष्ठ हो गये । वेई्या-सेवन करनेसे चारुदत्त 
नष्ट हो गया और शिकार खेलनेसे ब्रह्मदत्त राजा नष्ट हो 
गया ॥४६८॥। 

श्रथ---चो री करनेसे शिवभूति ब्राह्मण नष्ठ हो गया तथा 
परस्त्री सेवनकी लालसा मात्र करनेसे रावण नष्ट हो गया । 
इस प्रकार एक-एक व्यसनके सेवन करनेसे ऐसे महापुरुष नष्ट 
हो गये फिर भला जो सातो व्यसनोका सेवन करते है वे क्यो 
नष्ट नही होगे ? अवश्य होगे ॥४६६॥ 


"--+--..++-.+_++-++-(--+ 
श्रावकोके पट्कर्मोका वर्णन नही है। इन पटुकर्मोको ही समाचार 
कहते है । न्रतोका वर्णन भी अत्यन्त सक्षिप्त है। विधि विधान 
किसीका नही है। इस प्रकार तत्त्वाथंयुत्रमें श्रावकाचार 
सबंधी जो कमी थी वह इस ग्रथमे पूरी की है। यह वात इस 
इलोकसे स्पप्ट जान पडती है । 


शअआ्रावकाचार 


अर्थ-इस संसारमें इसी प्रकारके जो पाप कर्म हैं तथा" 
दुष्ट वा नीच लोगोंका ससगं है वह सब दूरसे ही छोड़ देना 
चाहिये ॥४७०)। , 

थे-उत्तम पुरुषोंको देवशास्त्र गुरु माता पित्ता आदि गुरु- 

जनों की सदा सेवा करते रहना चाहिए, ज्ञानका पठन पाठन 
सदा करते रहना चाहिए, अपने आत्माका कल्याण सदा करते 
रहना चाहिए और आत्माका अकल्याण करनेवाले कार्योका 
सदाके लिए त्याग कर देना चाहिए ॥४७१॥ 

अर्थ आत्माका कल्याण करना चाहिए और अकल्याण वा 
अहितका त्याग कर देना चाहिए यह बात संसार भरमें प्रसिद्ध 
है। फिर भी ये संसारी लोग हित करने में प्रमाद करते है यह 
बडे दुःखकी बात है | अथवा अनादि कालसे लगे हुए मोहसे यह 
मनुष्य क्या क्या अहित नही करता है ? अर्थात्‌ मोहके उदयसे 
यह जीव सब प्रकारके अहित कर बंठता है ॥४७२॥ 

अथ--जो मनुष्य भक्ष्य अभक्ष्कके विचार करनेमें अज्ञानी है, 
भक्ष्य अभक्ष्य का कुछ विचार नहीं करता, इसी प्रकार करने 
योग्य वा न करने योग्य कार्योका भी कुछ विचार नही करता 
और जो शास्त्रोको सुनता हुआ भी अज्ञानी बना रहता है। वह 
मनुष्य भला पाप क्यो नही करेगा ? अवश्य करेगा। भावार्थे- 
भक्ष्य अभक्ष्यका विचार न कर सबका भक्षण करना भी पाप है 
करतंव्य अकतेव्य का विचार न कर अन्याय अनर्थे करना, व्यसन 
सेवन करना, अधर्मकी प्रवृत्ति करता श्रावकाचार कुलाचार 
आदिके प्रतिकूल चलना आदि भी सब महा पाप है। त्तथा रात- 
दिन शास्त्रोका श्रवण करते हुए भी आत्माका कल्याण न करना 
आत्माका स्वरूप न पहचानना भिथ्याज्ञानी ही बने रहना महा- 
पाप समभना चाहिए। इसीलिए आचार्य कहते है कि जो विचार 
रहित होकर भक्ष्य अभक्ष्य सबका भक्षण करता है वह भी सदा 
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पाप उत्पन्न करता है जो अकततंव्य कर्मो का त्याग न कर अनेक 
प्रकारके अन्याय अनर्थे करता रहता है। वह भी महापाप 
करता रहता है इस प्रकार ऐसे लोगमहा पाप ही 
उत्पन्न करते रहते है। इसलिए श्रावकका कर्तव्य है कि 
वह अभक्ष्य भक्षणका त्याग कर शुद्ध भोजन करे, न करने 
योग्य अन्याय अनर्थो के करनेका त्याग कर देवपूजा करना न्याय 
पूर्वक जीविका रखना .आदि न्यायोचित कार्य करे और शास्त्रो- 
को पढ़कर वा सुनकर उनके अनुकूल प्रवृत्ति करे। यहो शास्त्रों 
के पढने का फल है। और यही उत्तम कुल तथा उत्तम धर्म 
धारण करने का फल है ॥४७३॥ 
अर्थ - इसप्रकार इस भगवान उमास्वामी विरचित श्रावका- 
चार के द्वारा समभाया हुआ भव्य जीव चाहे पत्थरके समान 
कठिन हो तथापि बह थोडे ही दिनोमे कोमल हो जाता है वह 
अपने आत्माकी वृद्धि कर लेता है धर्मात्मा हो जाता है और 
अनेक प्रकारके सुखोको प्राप्त हो जाता है ॥४७४॥ 
अर्थ--जिसके सुननेसे और जिसके प्रनुसार चलनेसे समस्त 
पापोके समूह नष्ट हो जाते है तथा जो अत्यन्त निर्मेल' ज्ञानका 
घर है ऐसा यह श्रावकाचार आचार्य उमास्वामीने बनाया है। 
विनयके भारसे जिनका शरीर नम्नीभूत हो रहा है ऐसे श्रावकों 
को यह श्रावकाचार सदा सुनते रहना चाहिए और निर्मल बुद्धि 
को पाकर अपना सम्यग्ज्ञान सदा बढाते रहना चाहिए ॥४७४५॥ 
अर्थ-इस प्रकार मैंने यह श्रावकोके चरित्र का निरूपण इस 
छठे अध्यायमे किया है। इसके सिवाय अन्य सब विषय मेरे 
बनाये हुये मोक्ष शास्त्रमें देख लेना चाहिए ॥४७६॥। 
इस प्रकार आचाय॑ वर्य भगवान्‌ श्री उमास्वामी 
विरचित उमास्वामि श्रावकाचार विद्वद्वर 
पं० हलायुघ जी कृत भाषा वचनिका 
समाप्त हुई । 
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अर्थ-इस संसारमें इसी प्रकारके जो पाप कर्म हैं तथा 
दुष्ट वा,नीच लोगोंका संसर्ग हैं वह सब दूरसे ही छोड़ देना 
चाहिये ॥४७०।॥। ह 

अर्थे-उत्तम पुरुषोंको देवेशांस्त्र गुरु माता पिता आदि गुरु 
जनों की सदा सेवा करते रहना चाहिए, ज्ञानका पठन पाठन 
सदा करते रहना चाहिए, अपने आत्माका कल्याण सदा करते 
रहना चाहिए और आत्माका अकल्याण करनेवाले कार्योका 
सदाके लिए त्याग कर देना चाहिए ॥४७१॥ 

' अर्थ आत्माका कल्याण करना चाहिए और अकल्याण वा 
अहितका त्याग कर देना चाहिए यह बात संसार भरमें प्रसिद्ध 
है। फिर भी ये संसारी लोग हित करने में प्रमाद करते हैं यह 
बडे दुःखकी बात है । अथवा अनादि कालसे लगे हुए मोहसे यह 
मनुष्य क्या क्या अहित नहीं करता है ? अर्थात्‌ मोहके उदयसे 
यह जीव सब प्रकारके अहित कर बेठता है ॥४७२॥। 

अर्थ--जो मनुष्य भक्ष्य अभक्ष्यके विचार करनेमें भ्ज्ञानी है 
भक्ष्य अभक्ष्य का कुछ विचार नहीं करता, इसी प्रकार करनें 
योग्य वा न करने योग्य कार्योका भी कुछ विचार नहीं करता 
और जो शास्त्रोंको सुनता हुआ भी अज्ञानी बना रहता है। वह 
मनुष्य भला पाप क्‍यों नहीं करेगा ? अवश्य करेगा। भावाथे- 
भक्ष्य अभक्ष्यका विचार न कर सबका भक्षण करना भी पाप है 
क॒तेव्य अकर्तंव्य का विचार न कर अन्याय अनथ्थ करना, व्यसन 
. सेवन करना, अधर्मकी प्रवृत्ति करना श्रावकाचार कुलाचार 
आविके प्रतिकूल चलना आदि भी सब महा पाप है। तथा रात- 
दिन शास्त्रोका श्रवण करते हुए भी आत्माका कल्याण न करना 
आत्माका स्वरूप न पहचानना भिथ्याज्ञानी ही बने रहना महा- 
पाप समझना चाहिए। इसीलिए आचार्य कहते है कि जो विचार 
रहित होकर भक्ष्य अभक्ष्य सबका भक्षण करता है वह भी सदा 


हि 
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पाप उत्पन्न करता है जो अकत्तव्य कर्मो का.त्याग न कर अनेक 
प्रकारके अन्याय अनर्थ करता, रहता है। वह भी महापाप 
करता रहता है इस प्रकार ऐसे लोगमहा पाप : ही 
उत्पन्न करते रहते है। इसलिए शआवकका कर्तव्य है कि 
वह अभक्ष्य भक्षणका त्याग कर शुद्ध भोजन करे, न करने 
योग्य अन्याय अनर्थो के करनेका त्याग कर देवपूजा करना न्याय 
पूर्वक जीविका रखना आदि न्यायोचित कार्य करे और शास्त्रो- 
को पढकर वा सुनकर उनके अनुकल प्रवृत्ति करे। यहो शास्त्रों 
के पढने का फल है। मौर यही ,उत्तम कुल तथा उत्तम घर्म 
घारण करने का फल है ॥४७३॥ 
अर्थ - इसप्रकार इस भगवान उमास्वामी विरचित श्रावका- 
चार के द्वारा समझाया हुआ भव्य जीव चाहे पत्थरके समान 
कठिन हो तथापि बह थोडे ही दिनोमे कोमल हो जाता है वह 
अपने भत्माकी वृद्धि कर लेता है घर्मात्मा हो जाता है और 
अनेक प्रकारके सुखोको प्राप्त हो जाता,है ॥४७४॥ ., 
अर्थ--जिसके सुनतेसे और- जिसके प्रनुसार चलनेसे समस्त 
पापोंके समूह नष्ट हो जाते हैं तथा, जो अत्यन्त निर्मल ज्ञानका 
घर है ऐसा यह श्रावकाचार आचार्य उमास्वामोने बनाया है। 
विनयके भारसे जिनका शरीर नम्नरीभूत हो रहा है ऐसे श्रावकों 
को यह श्रावकाचार सदा सुनते रहना चाहिए और निमेल बुद्धि 
को पाकर अपना सम्यस्ज्ञोन सदा वढाते रहना चाहिए ॥४७५॥ 
अर्थ-इस प्रकार मैंने यह श्रावकोके चरित्र का निरूपण इस 
छठे अध्यायमे किया है। इसके सिवाय अन्य सब विषय मेरे 
बनाये हुये मोक्ष शास्त्रमे देख लेना चाहिए॥४७६॥ ., 
इस प्रकार आचार्य वर्य भगवान्‌ श्री उमास्वामी 
विरचित उमांस्वामि श्रावकाचार विद्वद्वर 
प० हलायुध जी कृत भाषा वचनिका 
| समाप्त हुई । 


परिज्लिद्ट में ० है 
जिनप्रतिसाका लक्षण 


शा्तप्रसन्नमध्यस्थनासाग्रस्थाविका रकछृत्‌ | 
सम्पूर्ण भावरूपानु: विद्धांग लक्षणान्वितम्‌ वा. 
. रोद्रादिदोषनिमु.क्तप्रातिहायकियक्षयुकू्‌।. 
निर्माप्य विधिना पीठें जिनबिम्ब निवेशयेत्‌ ॥। 
--प्रतिष्ठासारोद्धार 


अर्थ--जिसके मुखकी आकृति शात हो, प्रसन्‍न हो, मध्यस्थ 
हो, नेंत्र विंकार रहित हों, दृष्टि नासिकाके अग्रभीग पंर'हो, जो 
केवलज्ञानके सम्पूर्ण भावोंसे सुशोभित हो, जिसके अंग उपांग 
सब सुन्दर हो, रोद् आदि भावोंसे रहित हों, आठों प्रतिहायेसि 
विभूषित हो,चिक्सेसुशो भित हों यक्षे यक्षी सहित हों और श्येनिस्थ 
हो इस प्रकारसे शुभ लक्षणोंसे सुंशोभित. जिनप्रतिमा वनवाना 
चाहिए और प्रतिष्ठा करा कर पूजा करनी चाहिये । जिन प्रतिमा 
में ये लक्षण न हों वह अरहन्तकी प्रतिमा-नही कही जा'सकती । 
/प्रात्तिहार्याष्टकोपेतां यक्ष यक्षीसमन्विताम + . ' * 
स्वस्वलांच्छनसंयुक्तां जिनाचाँ कारयेत्संधी:)। “'_ 
-णजिनेन्द्र कल्यांणाभ्युदय 
// ' अर्थे-जो आठ प्रतिहायोंसे' सुशी भित' है, यक्ष''यक्षी सहित 
है और प्रपने अपने चिह्दोंसे सुशोभित है ऐसी प्रतिमा' बुद्धिंसीन 
को बनवानी चाहिए । १ ।- ॥ 
यक्षं च दक्षिण पारवें वांमे शासनदेंबताम । ' ' “' ' 
च्छन पानपीठाधः स्थापयेद्‌ यस्य यद्भवेत्‌ ॥ ' 
--वंसुनन्दी प्रतिष्ठापाठ 
अर्थ--जिनप्रतिमाके दाईं ओर यक्षकी मृत्ति होनी चाहिए 
बांई ओर शासनदेवता श्रर्थात्‌ यक्षीकी मृति होनी चाहिए और 
सिहानसके नीचे जिनकी प्रतिमा हो उनका जिन्हे होना चाहिए | 


« (ख) 


स्थापयेदहँतां छत्रत्रयाशोकप्रकीर्णके ।. 

पींठ भामण्डल भाषां पुष्पब॒ष्टि च दुन्दुभिम्‌ ॥ 

स्थिरेतराचयो: पादपोठस्थायी यथायथम्‌ । 

लाच्छन दक्षिणे पाशवें यक्षो यक्षी च वामके ॥। 

बर्थ--अरहन्त प्रतिमाके निर्माणके साथ साथ तीन छत्र, 
अशोकवृक्ष, सिंहासन, भामण्डल, चमर दिव्यध्वनि, दुन्दुभि, 
पुष्पवृष्टि ये श्राठ प्रातिहाय अकित होने चाहिए। प्रतिमा चाहे 
चल हो चाहे श्रचल हो, परन्तु उनका चिन्ह सिहासनके नीचे 
होना चाहिए । दाहिनी ओर यक्ष और बाई ओर यक्षी होनी 
चाहिये । 

अथ विम्बं जिनेन्द्रस्य कतेंग्यं लक्षणान्वितम्‌ । 

कृत्ववतनसंस्थान तरुणांग दिग्रम्वरम्‌ ॥ 

मृलश्रमाणपर्वाणां कुर्यादष्टोत्तरं शतम्‌ । 

अद्भोपांगविभागश्च जिनविम्बानुसारतः | 

प्रातिहार्याष्टकोयेत॑ नम्पूुणावयय शुभम्‌ । 

भावरूपानुचिद्वांगं कारयद्विम्बमहँतः ॥ 

प्रातिहार्य बिना शुद्ध सिद्ध विम्बमपीद्शम्‌ । 

सूरीणा पाठकानां च साधूनां च यथागमम्‌ ॥ 

प्रथ-भगवान जिनेन्द्रदेवकी, प्रतिमा लक्षण सहित बनवानी 
चाहिये | जो सम चतुरस्न सस्थान ही, तरुणावस्थाकी हो, दिंग- 
म्व॒र हो, उसका आकार वास्तुशास्त्रके अनुसार दशताल प्रमाण 
हो उसके आकारके एकसौ आठ भाग हो, अगर उपागोका विभाग 
प्रतिमाके अनुसार ही होना चाहिये जो। आठ प्रतिहायों से 
सुशोभित हो, जिसके सम्पूर्ण अवयव हो । जो शुभ हो उसका 
शरोर केवलज्ञानको प्रकाशित करने वाले भावोसे परिएर्ण हो, 
इस प्रकार अरहन्तकी प्रतिमा वनवानी चाहिए । यदि उस प्रतिमा 
के साथ आठ प्रातिहाय न हों तो बह सिद्धोकी प्रतिमा हो जाती 


परिश्िष्ट नं ० १ 
जिनप्रतिमाका लक्षण 


शान्तप्रसन्‍नमध्यस्थनासाग्रस्थाविका रकृत्‌ । 
सम्पूर्ण भावरूपानु विद्धांग लक्षणान्वितम्‌ ॥। 
रोद्रादिदोषनिम्‌ क्तप्रातिहार्याकयक्षयुक्‌ । 
निर्माप्य विधिना पीठे जिनविम्ब निवेशयेत्‌ ॥ 
' --प्रतिष्ठासारोद्धार 


'. अर्थ--जिसके मुखकी आक्ृत्ति शांत हो, प्रसन्‍न हो, मध्यस्थ 
हो, नेत्र विकार रहित हों, दृष्टि नासिकाके अग्रभाग पर हो, जो 
केवलज्ञानके सम्पूर्ण भावोंसे सुशोभित हो, जिसके अंग उपांग 
सब सुन्दर हों, रौद्र आदि भावोंसे रहित हों, आठों प्रतिहायोसि 
विभूषितहों,चिह्नसेसुशो भित हो यक्ष यक्षी सहितहों और ध्यानस्थ 
हों इस प्रकारसे शुभ लक्षणोंसे सुशोभित जिनप्रतिमा: वनवाना 
चाहिए और प्रतिष्ठा करा कर पूजा करनी चाहिये। जिन प्रतिमा 
में ये लक्षण न हो वह अरहन्तकी प्रतिमा नही कही जा सकती । 

प्रातिहार्याष्टकोपेतां यक्ष यक्षीसमन्विताम्‌ । 
स्वस्वलांच्छनसंयुक्तां जिनार्चा का रखेत्सुधीः ॥। 
-जिनेन्द्र कल्याणाभ्युदय 
अर्थे-जो आठ प्रतिहायेसि सुशोभित है, यक्ष यक्षी सहित 
है-और अपने अपने चिह्नोसे सुशोभित है ऐसी प्रतिमा बुद्धिमानों 
को बनवानी चाहिए । 
' यक्षं च दक्षिणे पादवें वामे शासनदेवताम्‌ । 
लाचछनं पानपीठाधः स्थापयेद्‌ यस्य यद्भवेतू ॥ 
--वसुनन्‍दी प्रतिष्ठापाठ 
अर्थ--जिनप्रतिमाके दाईं ओर यक्षकी मूर्ति होनी चाहिए 
बाई ओर शासनदेवता अर्थात्‌ यक्षीकी मूति होनी चाहिए और 
सिहानसके नीचे जिनकी प्रतिमा हो उनका चिन्ह होना चाहिए । 


चर) 


स्थापयेदहँता छत्रत्रयाशोकप्रकीर्णके । 

पीठ भामण्डल भाषा पुष्पर्वष्टि च दुन्दुभिम्‌ ॥ 

स्थिरेतराचयो: पादपोठस्थायौ यथायथम्‌ । 

लाच्छन दक्षिणे पाएवें यक्षो यक्षी च वामके ॥ 

अर्थ--अरहन्त प्रतिमाके निर्माणके साथ साथ तीन छत्र, 
अशोकवृक्ष, सिंहासन, भासण्डल, चमर. दिव्यध्वनि, दुन्दुभि, 
पुष्पवृष्टि ये आठ प्रातिहाय अकित होने चाहिए । प्रतिमा चाहे 
चल हो चाहे अ्रचल हो, परन्तु उनका चिन्ह सिहासनके नीचे 
होना चाहिए | दाहिनी ओर यक्ष और बाईं ओर यक्षी होनी 
चाहिये । 

अथ विम्बं जिनेन्द्रस्य कतंव्य'लक्षणान्वितम्‌ । 

कृत्वयतनसस्थान तरुणाग दिगम्वरम्‌ ॥ 

मूलप्रमाणपर्वाणां कुर्यादष्टोत्तरं शतम्‌ 

अद्भोपागविभागश्च जिनविम्बानुसारतः ॥ 

प्रातिहार्याष्टकोयेत नम्पुर्णांवयय शुभम्‌ । 

भावरूपानुविद्वग का रयैद्विम्बमहेत. ॥ 

प्रातिहायँ विना शुद्ध सिद्ध विम्बमपीदृशम । 

सूरीणा पाठकानां च साधूना च यथागमम्‌ ॥। 

प्रथं-भगवान जिनेन्‍्द्रदेवकी प्रतिमा लक्षण सहित बनवानी 
चाहिये । जो सम चतुरख सस्थान ही, तरुणावस्थाकी हो, दिग- 
म्बर हो, उसका आकार वास्तुद्यास्त्रके अनुसार दशताल प्रमाण 
हो उसके आकारके एकसौ आठ भाग हों, अग उपागोका विभाग 
'प्रतिमाके अनुसार ही होना चाहिये जो। आठ प्रतिहायों से 
सुशोभित हो, जिसके सम्पूर्ण अवयव हो । जो शुभ हो उसका 
शरीर केवलज्ञानको प्रकाशित करने वाले भावोसे परिपूर्ण हो, 
इस प्रकार अरहन्तकी प्रतिमा बनवानी चाहिए । यदि उस प्रतिमा 
के साथ आप प्रातिहाय न हो तो वह सिद्धोको प्रतिमा हो जाती 


(ग) 
,है। आचार्य उपध्याय और 'ाधुओंकी प्रतिमा भी . आगमकें 
अनुसार बनानी चाहिये । 


कारयेदहंतो विम्बं प्रातिहायंसमन्वितम्‌ । 

यक्षाणां देवताना च सर्वालेंका रभूषितम्‌ । 

स्ववाहनायुधोपेत॑ कुर्यत्सवर्गिसुन्दरम्‌ । 

अर्थ-जिनप्रतिमा आठ प्रतिहाय सहित होनी चाहिये । तथा 
यक्ष यक्षी सहित होनी चाहिए । वे यंक्ष और यक्षी समस्त शअलं- 
'कारोंसे सुशोभित होने चाहिए, अपने-अपने आयुध और वाहन 
सहित हो तथा सर्वाग सुन्दर हों । 

सैद्ध नु प्रातिहार्याकयक्षयुग्मो ज्कित शुभम्‌ । 

अर्थ-जिन प्रतिमामें आठ प्रतिहार्य न हो और यक्ष यक्षी 
'न हों उनको सिद्ध प्रतिमा कहते हैं । 

अष्टप्रातिहायंसमन्विताहँप्ततिमा तद्गरहिता सिद्धिप्रतिमा 

अर्थ-जिस प्रतिमामें आठ प्रतिहायें हों वह अरहन्तकी 
'प्रतिमा है तथा जिसमें प्रतिहायं नही है. वह सिद्ध प्रतिमा है । 

प्रतिष्ठाके समस्त ग्रंथमें अरहन्त प्रतिमाका यही स्वरूप 
बतलाया है। त्रिलोकसार राजवर्तिकमें भी प्रतिमा का यही 
स्वरूप है। यथा-- 

सिहासणादि सहिया विणीयकुन्तल सुवज्जमयदता । 

विदुय हरदा किसलय, सोहापर इत्थमायतला ॥। 

सिरी देवी सुअदेवो सव्वापासण कुमार जक्खाण। 

रूवाणि जिणयासे मगलदुविह माविहोई ॥। -- चिलोकसार 

अर्थ-जिनप्रतिमाके निकट इन चा रित्रका प्रतिबिम्ब होइ है। 
यहांपर प्रश्न-जो श्री देवी तो धनादिक रूप है और सरस्वती 
जिनवाणीं है । इनका प्रतिबिम्ब कंसे होइ है । ताका समाधान- 
“श्री और सरस्वती ये दोऊ लोकमें उत्कृष्ट है ताते इनका देवागन 


(घ) 
का आकार रूप प्रतिबिब होई है । बहुरि दोऊ यक्ष विशेष भक्त 
हैं तातें तिनके आकार हो हैं। आऊ, मंगल द्रव्य हो । 
--पडित टोडरमलजी 

वमविदु वश्री जयसेन प्रतिष्ठापाठमें भी अरहन्त की प्रतिमा 
का स्वरूप लिखा है। पाठकोको देखनेके लिये वह भी फिर 
दुबारा लिख देते हैं। 

प्रातिहार्याष्टकोपेतं सम्पूर्णावयय शुभम्‌ । 

भावरूपानु विद्धांग कारयेद्विम्बमहेँत. ॥ 

अर्थ--भगवान अ्ररहन्तदेवका प्रतिबिम्ब आठ प्रतिहाय॑ 
सहित होना चाहिए, समस्त अवयवो सहित होना चाहिए शुभ 
होना चाहिये, उसके समस्त शरीर केवलज्ञानके स्वरूपको प्रका- 
शित करनेवाले भावोंसे सुशो भित होना चाहिए। भगवान अर- 
हत देवका प्रतिबिम्ब इस प्रकार बनवाना चाहिये ॥ 

जो लोग यक्ष यक्षियोंकी शासनदेव नही मानते वे लोग भी 
इस वसुविदु प्रतिष्ठापाठको मानते हैं इसमें भी अन्य प्रतिष्ठा 
पाठोके समान ही अरहंत प्रतिमाका स्वरूप आठ प्रतिहार्य सहित 
लिखा है । इससे यह अवश्य सिद्ध हो जाता है कि जिस प्रतिमा 
मे आठ प्रतिहायें अकित न हो वह सिद्धोंकी' प्रतिमा है। अरहतकी 
प्रतिमामे आठप्रतिहायें यक्ष यक्षी और चिन्ह अवश्यहोना चाहिए। 

भगवान पृज्यपादाचायेने दशभक्ति व भक्तिपाठ लिखा है। 
उसमे पचगुरु भक्तिके पाठमे लिखा है--“अट्ठमहापाडिहेरसं- 
जुत्ताणा अरहताणा' अर्थात्‌ अरहत पाठ अतिहाये सहित होते हैं 
उनको मैं नमस्कार करता हूं। 

इसप्रकार सक्षेपसे प्रतिमाका लक्षण लिखा है। प्राचीन 
प्रतिष्ठित समस्त प्रतिमायें यक्ष यक्षी भ्रष्ट प्रतिहाय॑ सहित ही 
होती है। ऐसी प्रतिमायें अनेक स्थानोमे' विराजमान हैं । इस- 
लिए प्रतिमायें अष्ट प्रतिहायें और यक्ष यक्षी सहित ही बनती 
चाहिए । शास्त्रोक्त सिद्धात यही है। 


ख्ब्क 


(ग) 
है। भ्राचारय उपध्याय और, साधुओंकी प्रतिमा भी 'ऑगेमके . 
अनुसार बनानी चाहिये । 
' कारयेदहंतो विम्बं प्रातिहायंसमन्वितम्‌ । 
यक्षाणां देवतानां च सर्वालंकारभूषितम्‌ । 
स्ववाहनायुधोपेत कुर्यात्सवरगिसुन्दरम्‌ । 
अर्थ-जिनप्रतिमा आठ प्रतिहाय सहित होनी चाहिये । तथा 
यक्ष यक्षी सहित होनी चाहिए । वे यक्ष और यक्षी समस्त अल- 
कारोंसे सुशोभित होने चाहिए, अपने-अपने आयुध और वाहन 
सहित हों तथा सर्वाग सुन्दर हों । 
सैंद्ध नु प्रातिहार्याकयक्षयुग्मो ज्फित शुभम्‌ । 
अर्थ-जिन प्रतिमामें आठ प्रतिहार्य न हों और यक्ष यक्षी 
न हों उनको सिद्ध प्रतिमा कहते हैं । 
. अष्टप्रातिहायंसमन्विताहँप्ततिमा तद्ररहिता सिद्धिप्रतिमा 
अर्थ-जिस प्रतिमामें आठ प्रतिहाय हों वह अरहन्तकी 
प्रतिमा है तथा जिसमें प्रतिहायें नही है. वह सिद्ध प्रतिमा है । 
'  प्रतिष्ठाके समस्त ग्रथमें अरहन्त प्रतिमाका यही स्वरूप 
बतलाया है। तरिलोकसार राजवतिकमें भी प्रतिमा का यही 
स्वरूप है। यथा-- 
सिहासणादि सहिया विणीयकुन्तल सुवज्जमयदंता । 
विदुय हरदा किसलय सोहापर इत्थमायतला ॥। 
सिरी देवी सुअदेवो सव्वापासण कुमार जक्खाण। 
रूवाणि जिणयासे मगलदुविह माविहोई ॥' -- तचिलोकसार 
' 'अर्थ-जिनप्रतिमाके निकट इनचारित्रका प्रतिबिम्बं होइ है। 
यहांपर प्रश्न-जो श्री देवी तो धनादिक रूप है और सरस्वती 
जिनवाणी है। इनका प्रतिबिम्ब कैसे होइ है। ताका समाधान- 
ओऔ और सरस्वती ये दोऊ लोकमें उत्कृष्ट है तातें इनका देवांगंन 


( घ)) 
का आकार रूप अतिविब होई है । वहुरि दोऊ यक्ष विशेष भक्त 
हैं ताते तिनके आकार हो हैं। आठ मगल द्रव्य हों। - 
--पडित टोडरमलजी 

वमविदु वश्नी जयसेन प्रतिष्ठापाठमे भी अरहन्त की प्रतिमा 
का स्वरूप लिखा है। पाठकोको देखनेके लिये वह भी फिर 
दुबारा लिख देते हैं । 

प्रातिहार्थाष्टकोपेतं सम्पूर्णावयय शु भम्‌ । 

भावरूपानु विद्धाग कारयेद्विम्वमहंत ॥ 

अर्थ--भगवान श्ररहन्तदेवका प्रतिविम्ब आठ प्रतिहार्य 
सहित होना चाहिए, समस्त अवयवों सहित होना चाहिए शुभ 
होना चाहिये, उसका समस्त शरीर केवलज्ञानके स्वरूपको प्रका- 
शित करनेवाले भावोसे सुशो भित होना चाहिए। भगवान अर- 
हत देवका प्रतिविम्ब इस प्रकार वनवाना चाहिये 

जो लोग यक्ष यक्षियोको शासनदेव नही मानते वे लोग भी 
इस वसुविदु प्रतिष्ठापाठकों मानते हैं इसमें भी अन्य प्रतिप्ठा 
पाठोके समान ही अरहत प्रतिमाका स्वरूप जाठ प्रतिहार्य सहित 
लिखा है । इससे यह अवश्य सिद्ध हो जाता है कि जिस प्रतिमा 
मे आठ प्रतिहार्य अकित न हो वह सिद्धोकी प्रतिमा है। अरहतकी 
प्रतिमामे आठ प्रतिहाये यक्ष यक्षी और चिन्ह अवश्य होना चाहिए। 

भगवान पूज्यपादाचार्यने दशभक्ति-व भक्तिपाठ लिखा है। 
उसमे पचगुरु भक्तिके पाठमे लिखा है--'अट्ठमहापाडिहेरस- 
जुत्ताणा अरहताणा' अर्थात्‌ अरहत पाठ प्रतिहायं सहित होते है 


उनको में नमस्कार करता हें 
इसप्रकार सक्षेपसे प्रतिमाका लक्षण लिखा है। प्राचीन 


प्रतिष्ठित समस्त प्रतिमाये यक्ष यक्षी भ्रष्ट प्रतिहाय॑ सहित ही 
होती है । ऐसी प्रतिमाये अनेक स्थानोमे विराजमान हैं ) इस- 
लिए प्रतिमाये अष्ट प्रतिहायें और यक्ष यक्षी सहित ही बननी 
चाहिए । शास्त्रोक्त सिद्धात यही है। 


श्री १००८ देवाधिदेव भगवान 


महावीर का पावन संदेश 
और देदना विवेक बहत्त रो 
22 


पराधीनता है बुरी, पराधीन अति दीन ४ 
सच्ची आत्म स्वतंत्रता, उस बिन नही स्वाधीन ॥४ 
बिना भेद विज्ञान के, सारा जग अज्ञान । 
आत्म के अनुभव बिना, हो नहीं भेद विज्ञान ॥ 
स्वसबंध_ है आत्मरस, निज में है भरपूर ॥ 
खोजे बिन मिलता नहीं, जो खोजे सो झूर ॥ 
नरभव को जो कामसुख, सुरभव को बड़ भाग। 
वीतराग सुख अतुल के, सम नही अनेते भाग ॥ 
जहाँ “सत जगिते, ' सुप्त वहाँ जगजीव' । 
जग. प्राणी जागे - जहाँ,, सोबे संत सदोव ॥ 
इक दिन में कुछ मिनिट तो, लेवो आत्म का स्वाद । 
एकः वर्ष ऐसा करो, -तज -कर सर्वे विवाद ॥ 
आवे 'यंदि आनन्द. तो; संमय बढ़ाते जाव।' 
निजः रंस के ऑस्वाद का, -होगां अतुल प्रभाव ॥ 
क्या कान सजा मैरा बना, ४मैं* हूँ कौन स्वरूप ॥: 
अब जानी भुभकों? कहाँ; बेंथाँ पड़ेंनां हैं कप ॥॥ 


३०२ 


£ भासंगा मे रक नही, मैं हूँ अनुपम भूष । 
जग दिपयो की चाह मे, विगड़ गया समरूप ॥ 
१० भूप होय इन्द्रिय विषय, को मैं मागू भीख। 
सुखाभास के अर्थ अब, क्यो मैं मारू चीख ।॥। 
११ यह विचार जब आयगा, होगा परमानन्द। 
मजा स्वरस का आयगा, मिटे सकल दुःख हन्द ॥| 
१२ पुत्र मित्र सुत दार सब, सगे स्वार्थ के लोग । 
ज्ञाता नहि परमार्थ के, है अनिष्ट संयोग ॥ 
१३ इस अनिष्ट सयोग में, करो न अब कुछ प्रीति। 
प्रीति करे दुःख ही सहे, यहि जगत की रीति ॥ 
२४ घर में भी यदि वास हो, रहो सलिल कज भांति। 
आत्म साधना रत हो, करो सफल नर जाति 0 
१५ विषय इन्द्रियो के बुरे, इनके जो आधीन । 
किकर के भी दास: वे, बने रहे नित दीन ॥ 
२६ सबसे ऊँचे त्यागि जन, कुछ नही जिनके चाह । 
चाह गई चिता मिटी, चले न इन्द्रिय राह' ॥ 
१७ जो आज्ञा के दास हैं, वेन्‍्सव जग के दास, । 
जिनकी आशा दास- है, खड़ा रहे जग-पास).॥ 
१८ सब कुछ: देते; हैं. नही; जिनके कुछ नहि पास |: 
पर्चतत से - नदियाँ। बहे;, नहीं; उदधि- से आस ॥५ 
१६ सुखः दुःख-भय वैभव सुयस, , होय कर्म आधीन ३: 
नृप त् धनिक मंत्री; सुबुध करे कमें, ही दीन. 


२०३ 


२० करो कर्म अच्छे सदा, भूल न करो कुकर्म | 
सदा पथ अच्छे चलो, पालो मानव घर्म ॥ 
२१ हिंसा अनुत परधन हरण, अनाचार व्यभिचार । 
ये सब खोटे कर्म हैं, ये ही कृपया धार ॥ 
२१९ येही सारे पाप है, येही सब अपराध । 
इनका तजना धर्म है, धर्म सुधामय पाय ॥ 
२३ यदि सुख चाहो लोक में, बनो न विषयाधीन । 
अशुभ कर्म से अलग हो, बनो सुकर्म सुलीन ॥ 
२४ धन पाया यदि योग से, देवो दीनो को दान । 
भोजन औषधि दीजिये, पुस्तकादि से ज्ञान ॥ 


२५ सुख दुःख दाता जीव की, कर्म विजान ही ओरे । 
भले बुरे निज धर्म का, इसलिये है जोरे ॥ 


२६ हिंसा चोरी आदि बिन, नहीं पा सकता दंड । 
इन खोटे दुष्कम से, भोगे दड प्रचड ॥ 
२७ किसी जीव को भूल भी, मत पहुँचाओ कष्ट । 
सब जीवों में मित्रता, मर्म धर्म का स्पष्ट ॥ 
२८ किया करो ऐसी सम, प्राणी पीड़ा ठाल । 
खान पान ऐसा करो, होय जीच प्रति पाल ॥। 
२६ मृषा वचन बोलो नहीं, रखो सत्य का ध्यान । 
मुख की शोभा सत्य है, इस ही में है सम्मान ॥ 
३० पर धन का हरना बुरा, धन भी जीवन प्राण + 
परघन पर वस्तु का हरण, दोनों पाप. समान ॥ 


२७०४ 


हि ४ पर नारी पर पुरुष का, सेवन पापाचार । 
कलह द्वेष भंगड़े बढ़े, फैले अत्याचार ॥ 

३२ यथाशक्ति हलका करो, दुखद परिग्रह भार । 
परिग्रह ही दुःख मूल है, परिग्रह ही ससार ॥ 

3३ इन पापों के त्याग का, धर्म लोक में नाम । 
बसो धर्म निरपेक्ष यदि, मिले न सुख में धाम ॥॥ 
ज्ञ४ यही सार की बात है, ज्यादा कहना व्यर्थ । 
जो मुमुक्ष जन हों उन्हे, विषय त्याग ही साथ ॥ 

३४५ अपने मतलब के लिये, करो न पर का घात । 
यही देश हित है बड़ा, यही सार मथ बात ४ 

३६ जो मिज मतलब से करे, पर के प्राण विछोह ॥ 
वह निज पर का घात है, वह ही देशद्रोह ॥ 
३७ मांस और मदिरा सहद, अर क्षीरोफल पाच । 
इनके सेवन से लगे, मानवता में आंच ॥ 
हेष भोजन करना रात में, पापो का है भूल ॥ 
प्राणिधात बहु रोग ही, उभय लोक में शूल ॥! 
३६ जीवो की हिंसा दुखद, करती बैर विरोध । 
जीवो की पालो दया, मानवता का बोध भ 
“४० छान बरन से जल पियो, यहि सुगुरु उपदेश । 
पंच प्राप्त की नमन से, मिट जाते सब क्लेश ॥ 
४१ हिंसा मे नही धर्म है, नही देश कल्याण । 
सार तत्व का जातिये, मल अहिंसा प्राण ॥। 
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४२ भारत की संस्कृति रही, सदा अहिसा रूप 
हभ जोवें जीवें सभी, संस्कृति यही अनूप ॥ 


४३ अनुचित स्वार्थ सुसाधना, पाप और अपराध । 
पर की उपकृति में, सदा समझो पुण्य अगाघ ॥। 


४४ सब पर्यायों में श्रेष्ठ है, यह मानव पर्याय । 
इसको विफल न कीजिये, धर्म सदा सुखदाय ॥ 


४५ हंसादिक दुष्कर्म का, करो नहीं व्यवसाय । 
इनसे मन ही मोड़िये, कितनी होवे आय ॥॥ 


४६ प्राणिधात समदिरा जनित, अरु मधु का व्यापार । 
मछली अंडे मांस का, क्रय विक्रय अंधकार ॥ 


४७ इनसे मिश्चित वस्तु भी, है व्यापार अयोग्य । 
सात्विक जन उपयोग के, कभी न ये है योग्य ॥ 


४८ धन का व्यय उतना करो, जितनी होवे आय । 
* कर्ज कभी करना नही, कर्ज सदा दुःखदाय ॥ 


४६ सादा वेष भूषा धरो, सादा फेशन युक्त । 
सरल सकल व्यवहार ही, मायाचार विमुक्त ॥ 


४० मात-पिता गुरु आदि से, रही सदा सु-विनोत । 
उनकी सेवा नित करो, लो अविनय की जोत ॥ 


४१ सदा देशहित में रहो, सब विधि से संलग्न | 
सम कुटठम्ब सब को समझ, विश्व प्रेम में सग्न वा 
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#ए२-अपना भारत देश यह, कभी न हो परतन्न । 

सदा कार्य ऐसे करो, रहे सदेव स्वतन्त्र ॥ 

भ३ विष्व शांति का मूल है,[ परम अहिसा घ॒र्में ।. 
कोई दुःख पावे नहीं, ऐसे करो सुकर्म ॥ 


भ्४ यदि करते हो नौकरी, रिबवत्त ग्रहण अयोग्य । 
वेतन जितना सा मिले, व्यय उतना ही योग्य ॥ 


ध५५भति सचय मत कीजिये, यह है अति अपराध । 
.. परियग्रह का परिणाम ही, रखिये सदा अबाघ ॥ 


५६ झ्रति सचय का हेतु है, रिश्वत चोर बजार। 
सब पापो का मूल है, गलत श्रत्याचार ॥ 


भू७छ नफा उचित ही लीजिये, क्रय विक्रय के मध्य । 
नाप तोल पूरा रखो, फल कल, यदि नहि श्रद्य ॥ 


५८ वस्तु श्रेष्ठ मे खोट का, जान मिलावट पाप | 
धन यदि कुछ प्राप्त हो, फिर होवे अति सताप ॥ 


४५६ स्वामि सेवक में रहे, सदा सुखद सबंध १ 
थदि दोनो कतेंव्य में, नहीं खखे प्रतिबंध ॥ 


६० आता सुत सम समभिये, सेवक को नही अन्य । , 
उसके दुःख को स्व दुःख, समझे वही स्वामि है धन्य । 


२०७ 
६१ सेवक का कतेंव्य है, स्वामि भक्ति में। लीन । 
दोनों निज कतेव्य के, रहें नित्य आधीन ॥।. 


६२ जन रक्षण पोषण भरण, शासक का कत्तंव्य । 
स्वार्थ सिद्धि में जो लगा, शासक वही अ्रभव्य ॥ 


६३ एक तंत्र जन तंत्र ही, चाहे हो दल तंत्र । 
जनता में सुख शांति हो, यदि वह नहिं सब परतंत्र ॥ 
६४ अनुग्रहीत हो शिष्ट जन, दुष्ट होय निगृहीत । 
अन्न वस्त्र शिक्षा अगद, हों न महंगे प्रतीत ॥॥ 

<६५ राजा का यह धर्म है, करे न खुद व्यापार। 
प्रजा का पालन करे, अपनी रखें संभाल ॥ 


<६६ कर से जन शोषण न हो, राज्य प्रजा संतोष। 
पिता पुत्र समभाव हों, नहीं परस्पर रोष ७ 


६७ राज्य प्रजा दोनों सदा, करें न पापाचार । 
धर्म नियंत्रित राज्य हो, वैसा जन व्यवहार ॥ 


६८ इच्छाओं का रोकना, इच्छा सप्रतिबंध । 
संतोषामृत के बिना कही नहीं आनन्द ॥ 
<६६ ज्यों ज्यों इच्छायें बढ़ें, त्यों त्यों पूति उपाय । 
हुई एक की पूति, तो वाको करे अपाय ॥ 


३२०८ 


-छ० बने जहा तक कम करो, इच्छाओं का भार। 

इच्छाओ मे बस रहा, दुःखो का ससार॥ 
७१ श्री महावीर की देशना, यह ही है सब सार। 
सब॒ सुख पावे विश्व मे, धांरे यदि सागार ॥ 


७२ धनागार का धर्म है, घरे महावत भार। 
ज्ञान ध्यान मे लीन हो, करे कर्म सघार॥॥ 


इति विवेक बहुत्तरी सम्पूर्ण हुईं 


मंदालसा स्तोत्र 


(रचयिता--आचाये शुभचन्द्र) 


(यह मंदालसा स्तोत्र आचार्य शुभचन्द्र की अ्रप्रतिम कृति है। वाह्य 
रूप से इस स्तोत्र मे किसी चेतन परमात्मा सिद्ध भगवान की स्तुति 
प्रतीत होती है श्रौर ऐसा लगता है कि यह सिद्ध भगवान की जयमाला 
है। यह स्तोत्र साहित्य मे सख्या दर्शक स्तोत्र गणना मे श्रष्टक पद्धति 
का स्तोत्र है। इसमे बताया है कि मानव जीवन में माता का स्थान 
कितना महान भर गौरव पूर्ण है। माता बच्चो को प्रारम्भ मे उत्तम 
सस्कारो द्वारा ही निर्माण कर सकती है। उत्तम सस्‍्कार ही धर्म है । 
उस ससस्‍्कार के कारण ही मोक्ष की प्राप्ति हो सकती है) 


5 कथा 


किसी देश मे एक राजा राज्य करते थे । उसके मदालसा नाम की 
रानी थी। उसका जैन धर्म से महान दृढ़ता और अगाघ विश्वास था ॥ 
उसकी शआरान्तरिक इच्छा थी कि मेरे जो भी सतान हो वह उत्तम धर्म 
का साक्षात उदाहरण बने । क्योकि घ्मे के उपदेश मात्र से धर्म प्रचार 
नही होता है । धर्म स्वय आचरण करने वाले विश्वस्तो से ही धर्म का 
का रक्षण होता है। कहा है 'धर्मो रक्षति रक्षत | इसलिए वह जब 
भी बच्चा गर्भ मे होता भगवान का स्तोत्र-पाठ करती थी । बच्चों को 
दूध पिलाते, खिलाते, सूलाते, नहाते, भूलना भुलाते समय स्तोन्न पाठ 
करती थी । 


उस रानी के छह बच्चे पैदा हुए और उन सभी ने धामिक सस्कारों 
के कारण योग्य काल मे भर यौवन अ्रवस्था मे घर छोडने की प्रतिज्ञा 
की और मुनि दीक्षा ग्रहण करी ) सभी बच्चो के गृह त्याग से राजा 
बड़ा ही चितित हुआ कि भ्रब राज गद्दी केसे चलेगी । इसलिए राजा ने 
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+-सनी से पूछा कि”हमारे सब पुत्रो ने दीक्षा घारण कर ली है भ्रब हमारा 
राज्य कैसे चलेगा? ”तव रानी ने कहा कि “अबकी वार जो पुत्र होगा वह 
गद्दी पर बेंठेगा ।” राजा ने फिर पूछा, “यह कैसे संभव है कि वह 
राज गदहदी सभाल ही लेगा ।” रानी ने कहा, “मैंने छह पुत्रों को गर्भ 
अवस्था मे ही धार्मिक सस्कार दिए अ्रव सातवें पुत्र को ऐसा सस्कार 
कराऊ गी जिससे वह राज्य कार्य कर सके ।” राजा को बडा ही आदइचर्ये 
हुआ और राजा ने रानी से फिर प्‌ छा, “आप बतावें कि उन पुन्नो को 
कौन सा मन्र दिया था ।” रानी ने इस स्तोत्र मे सिद्धात्मा के वैभव का 
वर्णन बडी योग्यता के साथ किया है । बालको मे ऐसी शक्ति विद्यमान है 
जो शुरू से या पर्व जन्म के सयोग से वह शक्ति बडे से वडा कार्य कर 
सकती है । भ्रत मन्दालसा रानी द्वारा प्रदत्त यह आत्म सन्देश केवल अपने 
पुत्र को ही नही, किन्तु ससार के समस्त वालको के लिए है। वाल्य- 
काल मे दिए हुए सस्‍्कार दृढ मूल कैसे होते हैं । यह इस स्तोत्र के माध्यम 
से बताया है । 


मंदालसा स्तोत्र 


सिद्धोंई$सि बुद्धोईसि निरजनो5सि, ससार साया परिबजितो5सि । 
शरीर भिन्न स्त्यज सर्व चेष्टॉ,मन्दालूसा वाक्यसुपास्सव पृन्न १ 


अर्थ--माता मन्दालसा श्रपने पुत्र को ऐसे संस्कार 
प्रदान करता चाहती है जिससे अपना पुत्न श्रात्मा का वेभव 
जान लेवे । वह कहती है, हे पुत्र, तू सिद्ध है, भ्र्थात भ्रात्मा 
की जो विशुद्ध अवस्था है, वह तेशा स्वरूप है। अनंत दर्शन 
ज्ञान, सुख और श्रनन्त वीयें इत्यादि शक्तियों से परिपूर्ण है । 
बुद्ध है। जो मी जानने योग्य है वह तूने जान लिया है। 
तू सर्वज्ञ है। तू निरजन है--मल रहित है। ससार की माया से 
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रहित है। संसार की क्षंणिकता तुझमें नहीं है ।तू इस 
दरीर से भिन्न है, इसलिए श्रन्य क्रियाओ्रों की भभट से 
विरक्त हो । इस प्रकार तेरी माता तुे कह रही है। तू 
मुनिन्नत घारण कर, कर्मो को नष्ट कर परमात्मा बनना यह 
तृ ध्यान में रख । 
ज्ञातासि दृष्टासि परसात्स रूपी । 
अखेण्डरूपो5सि गरुणालयो5सि ४ 
जितेन्द्रियम्त्व त्यज सीन मुद्रां । 
हु सदालसा वाक्य सुपास्सव पुन्न ॥२॥ 


अथ्थ....है पुत्र! तेरा स्वभाव ज्ञानमय है। जडता इस 
शरीर में है। तू निश्चय से इससे अ्रलहदा है। ससार के 
चराचर पदार्थो की जानने के शक्ति तुभमें है। तू इस ज्ञान 
शक्ति के कारण ही महान है। ।ृ द्वष्ठा है, देखने वाला है।- 
विवेकी है | सत्य झौर असत्यता का भेंद जानने वाला है । 
तूं परमात्मस्वरूप है, स्वभाव में अश्रखण्ड'ः है । तू सब 
गृणो का स्वामी है। इसलिए है पुत्र !' संसार की संब भूठी 
माया से मुंह मोड़ कर, मुनि बनकर, कर्म नष्ट कर परमात्मा 
बनना । इस उपदेश को स्वीकार करता । 
शांतो5सि दांतोडसि विनाहहीन। सिद्ध स्वरूपो5सि कलक सुक्तः | 
ज्योति: स्वरूपो&सि विमुंच सायां । सन्दालसा वाक्यमुपास्स्व पुन्न।३ 
श्र... है पुत्र ! तेरा स्वभाव शान्तिमय है, क्योंकि ऋध, 
मान, माया, लोभ व काम इस जीव के बैरी हैं । इनके त्याग 


से ही जीव ऊचा उठता है भौर तेरा स्व॑रूप विनाश से रहित 
हे भ्र्थात अविनाशी, अनन्त एवं सतस्वरूप है। सिद्ध रूप है 
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“त्रिंजन्न रूप, ज्योति रूप है संसार के कर्म रूपी कलक से तू 

पविमक्त है । ऐसा पक्‍का विचार कर मुनित्रत धारण कर, कम 
नष्ट कर प्िद्ध श्रवस्था को प्राप्त कर ले यही उपदेश सम 
कर ग्रहण करना । 


एको5सि सुकक्‍्तो5सि चिदात्मको£सि 

चिद्रप. भावो5सिचिरतनो&सि ॥ 
अलक्ष्य भावों जहि देह मोहम्‌ । 

सन्दालसा वाक्य सुपास्स्व पुत्र ॥४॥ 


अर्थ-..हे पृत्र ! तू किसो के प्राश्चित नही । इसलिए तेरा 
स्वरूप एकत्व है। तू ससार के बघनों से मुक्त है। तेरा 
स्वरूप चिन्मय है। तेरे भाव चित्स्वरूप है। तू चिरतन है। 
तू शरीर के मोह को छोड शीघ्र मुनि बन कर्म नष्ट करना। 


इस शरीर को प्राप्त कर महा तप करना यही सार है। 
यह मेरा वचन स्वीकार कर । 


* निष्काम धासासि विकस रूपो । रत्सनत्रयात्मासि परं पवचित्र। 
येत्तासि थे तोडसि विमुञ्चकासं | मदालसा वाक्य सुपास्स्व पुत्र ।५ 


अथे....हं पुत्र ! सब इच्छाएं निकलजाने से तू तेजस्वी है, 
तू कर्म निकल जाने पर विकर्मा है। तेरा स्वभाव रत्नत्नय 
मय है, तू परम शुद्ध है। तेरा स्वभाव मोह से रहित है तेरा 
असली स्थान सिद्ध शिला है। झ्तः उस असली स्थान में पहुंचने 
का यत्न कर । 
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देखो इस जीव ने संसार कीचड़ में फंस. नर्क, निगोद के 
दुःख भोगे, तियँच गति में एक इन्द्रिय पृथ्वी काय, जल, अग्नि, 
वायु, वनस्पत्ति काय घारण किया | भस में दो इन्दिय, तीन 
इन्द्रिय, चतु इन्द्रिय, पंच इन्द्रिय असेनी हुआ । गधा, घोड़ा, 
ऊंट विलाव हो भटकता ही फिरा । भ्रब कोई विशेष पुण्य से 
श्रावक कुल मिला | अत्र श्रपना स्वभाव सिद्धों के समान 
जानना यही मेरा कहना है सो स्वीकार कर । 


प्रसाद सुक्तो5सि सुनिर्सलो४सि । अनन्त बोधादि चतुष्ठयो5सि। 
ब्रह्मसि रक्षस्व॒ चिदात्म रूपस्‌ । मदालस। वाक्य सुपास्सव पुत्र ।६। 


अ्रथें--हे पुत्र ! तूने प्रमाद रूपी शत्रु का नाश कर कलक 
को भगा दिया है | इसीलिए शभ्रनन्त ज्ञान, अनंत दशेन, अनन्त 
सुख और अनत वीर्य इनकी प्राप्ति तुझे हुई है। तू ब्रह्म 
रूप है, सिद्ध रूप है, परिपूर्ण है। इसलिए अपने चैतन्य रूप 
झात्मः स्वरूप की रक्षा करना तेरा परम कर्तव्य है। इन 
विचारों के द्वारा तू परमात्मा पद प्राप्त कर सकेगा । ऐसा 
मंदालसा श्रपने पुत्रों को शिक्षा दे रही है। 


केवल्यभावो5सि निवृत्त योगी । निरासयी ज्ञात समप््त तत्व: । 
परमात्मवृत्तिस्स्सर चित्स्वरूपस्‌ । संदालसा वाक्य सुपास्स्व पुत्र।७। 


अर्थ....हे पुत्र ! केवलज्ञान तेरा निज स्वरूप समभ। तू 
मन वचन .काय की चंचलता से रहित ऐसा योगी है । तू रोग 
रहित है । तूने संसार की अ्रवस्था देख ली है । तू परमात्मा 
की वृत्ति को घारण कर मोक्ष प्राप्त कर | ऐसा भेरा वचन 
मान ले । 


ब 


(२१४): 


अन्य, रूपो5सि विमुक्तमारो&भावा विकर्मास संमग्रवेदी । 
ह्योधि प्रकाम परमात्सम रूपस सदालसा वाक्य सुपास्स्व पुत्र । दा 


_ अर्थ. हे पुत्र | तेरा स्वभाव ज्ञान-दर्गंनमय चैतन्य स्वरूप 
है। तने कामेच्छा से अश्रपत्ता पिंड छुडाया है। तू द्रव्य कमें 
भाव कर्म, नो कर्म रहित होने से केवलज्ञान ज्योति का स्वामी 
बन । ऐसा ध्यान कर जिससे शीघ्र मुक्ति प्राप्ति होवे । ऐसा 
मेरा वचन मान । 


भावार्थ... देख, इस. जीव ने ससार . अवस्था, मे पांच 
परिवतंन कर श्रनत सप्तार भ्रमण करा,।। चौरासी लाख 
योनियों में मारा-मारा फिरा। अरब यह दांव पुण्य उदय से 
मिला । वीतराग देव की वाणी हृदय में धारण कर महामन्त्र 
का जाप कर कर्म काटकर परमात्मपद प्राप्त कर्र ले यही 
सारहै।' 


॥ १ 44+ 
इत्यष्टकर्या पुरस्तनजानू विवोध्चनार्थ नरनाथ पुज्य । 
प्रावृज्य भीता भवभोग भावात्‌ स्वकस्तदासौ सुगति अपेदे ।६। 
इत्यष्टक पापपराइ्मुखोयो मदालसाया भ्णति प्रमोदात्‌ ।, 
ससद्गति श्रीशुभचन्द्र भासि सम्प्राप्य निर्वाण गति प्रपच्य त]१०। 
८ 6 


विशदार्थ....इस प्रकार मंदालसा ने “अपने पुत्र के आत्म 
कल्याण'के लिए उपदेश दिया । 'जिससे वस्तु का सत्‌ स्वरूप 

* पाप और पुण्य का भेद, तत्व और ब्रतत्व का विचार,' राग 
झौर विराग पर्रिणति का भेद, संसार और 'निर्वाण की अवस्था 
का दशेन अपने पुत्र को मदालसा माता करा रही है। यद्यपि 


(२१५) 


पुत्न तो राजपुत्र क्षत्री है और समस्त भोग सम्पदाश्रों सहित हैं 
फिर भी माता का कल्याणमई उपदेश ग्रहण कर.ससार के 
क्षण भगुर पदार्थों से मोह हटाकर मुनि दीक्षा घारण की 
शौर अपने शुद्ध विचारों से सदा के लिये श्रनंतानत सुख के 
भोक्ता बने । ; 


इस प्रकार के उपदेश से केवल राजपुत्र ही नही, अ्रपितु 
जो भी भ्रपनी आत्मा को पर पदार्थों से भिन्‍न करे और 
आत्म वेभव को पिछाने वह समस्त पापों से मुक्त होकर 
चन्द्रमा के समान शुशत्र अवस्था निर्वाण सुख को प्राप्त 
करता है ऐसा श्री शुभचन्द्र श्राचार्य देव कहते है । जो प्राणी 
इस मन्दालसा स्तोन्न की भाव से पढ़ेगा श्रौर इस पर त्रियोग' 
से धारण करेगा वह श्रवध्य मुक्ति को प्राप्त होगा--..ऐसी माता 
भर ऐसा पुत्र जयवन्त हो । 


' सहावीर की श्रमर कहानी 
(कविवर श्री वैद्यराज प० राजेन्द्रकुमार 'कुमरेश” चदेरी ) 


श्राशा के बलिदान चढाये, करदी रे सुख की कुर्बानी ।. 
वेभव पैरों से ठुकराया, जंगल चला, छोड़ रजघानी ॥ 
जज्ना गया जीते जी अपने अपनी, अपने हाथ जवानी । 
युग-युग तक संसोौर कहेगा, महावीर की अमर कहानी ॥ 
पायो रे निर्वाण वीर ने पायो रे निर्वाण ॥ १॥ 


( २१६ ) 


2 बनाये स्वप्न चाह के, कमी से मुरा मे शाह निकाली | 
कहा सना तब तक न फिसी से,जबतक सूख की थाह ने पाली ॥| 
रहा मस्त अपने ही पन में, बना झौर पध्पना ही ध्यानी । 

- युगन्‍-युग तक संसार कहेगा, महावीर की श्रमर कहानी ॥ 
पायो रे निर्वाण बीर ने पायो रे सिर्वाण ॥ २ 


जन 


लगा विपति से होट नित्य ही, सीमे पर सबंद दंट ऋला। 
शरा न कापा, रोया, घोया, आरा मिचीनी थम से मेला ॥ 
होम दिया जीवन हस हस कर, तन की मन की एक ने मानी । 
युग युग तक संसार बढ़ेगा, महावोर नी अमर कटानी ॥। 
पायो रे निर्वाण वीर ने पायो ने निर्धाण ॥ ३ ॥। 


दुनिया हसी तालिया पीटी, ताने कसे, कहा दीवाना । 
झौर स्वय यह दीवानी से, करता रहा सदा मन भानी ॥ 
हार जीत की इस बाजी को जीत गया बन केबल ज्ञानी । 
यूग यूग तक संसार कहेगा महावीर की प्रमर कहानी ॥॥ 
पायो रे निर्वाण वीर ने पायो रे निर्वाण ॥ ४ ॥ 


स्वय रहा निस्वार्थ, स्वार्थ की जलती हुई बुकादो ज्वाला । 
भोर स्वय बढ़कर दुनियाँ की, उसने पिलादी हाला ॥ 
दिखा गया जग भुका सकेगा, केंवत एक पकेला प्राणी । 
युग युग तक संसार कहेंगा महावीर की भ्रमर कहानी ॥। 
पायो रे निर्वाण वीर ने पायो रे निर्वाण ॥ ५॥ 


॥ श्री महावीराय नमः ॥ 


महावोर निर्वाण 
(श्री राधामोहन जैन) 


वर्घमानः सन्‍्मति महा, वीर महा श्रति वीर। 
बीर पंच जिम्त नाम सो, नमो श्रत जिन घीर ॥ 


श्री १००८ तीर्थंकर भगवान महावीर आज से लगभग २५७१ वर्ष 
पहिले चेत्र बुक्ल त्रयोदशी को परम पवित्र मगलमयी पुण्य बेला मे” 
इसी भारत वसुन्धरा के बिहार प्रान्तीय कुण्डलपुर के अधिप महाराज 
सिद्धार्थ की महारानी त्रिशला देवी की कोख से जन्मे थे। स्वर्गों के 
देवो ने श्राकर इनका गर्भ तथा जन्म कल्याणक बंड़े उत्साह के साथ ' 
भनाया। माता पिता के कहने पर भी मोह ममता के बन्धन मे न पड़ 
कर बाल ब्रह्मचारी ही रहे भर ३० वर्ष की अवस्था मे ही सन्‍यास ले 
लिया । घोर तप किया, केवल ज्ञान भ्राप्त किया । 


इधर सारे भारत मे यज्ञ हिसा को घर्मं का बाना पहचा कर केवल' 
मूक पशुओं को ही नही परन्तु मानवों तक को भ्रग्नि में मत्राहुति पूर्वक 
होम कर स्वर्ग पहुचाने का सरल मौर्ग कुछ स्वार्थान्धों ने प्रचलित कर ' 
रखा था। जो दिन दूना रात चौगुना बढ रहा था, जिससे सारे भारत 
में यत्र तन्न सर्वत्र त्राहि त्राहि की पुकार सुनाई पड़ रही थी | साथ हो 
सारे भारत मे सामाजिक उथल पुथल, नीच ऊच ' की भेद भावना, छा 
छत का दौर आप्रसी कलह फैला रही थी । 

इस प्रकार का वांतावरण देखकर वीरप्रभु के हृदय को ठेस पहुँची |. 
देया अहिसा सन मे उमड़ आई और जनता का” दु ख दूरु..करने का 
प्रण किया। / 


( २१८ ) 


धर ग्रे वीरता के साथ भर निर्भयता के साथ श्रहिसावाद, समाज 

श्रौर साम्यवाद के अस्त्रों को लेकर मैदान मे श्रा डटे । जनता ने 
प्ताथ दिया, जिससे सारे भारत वर्ष मे अ्रहिसा, सत्य श्रचौय॑, ब्रह्मचर्य 
तथा अ्परिग्रह का डका बजा दिया। ३० वर्ष की आरायु में ही साथु 
बन गये । १२ वर्ष ५ माह और १५ दिन के पश्चात घोर तपस्या द्वारा 
केवल ज्ञान प्राप्त किया । सारे भारतवर्ष में घूम-घूम कर जैन धर्म का 
प्रचार किया और सारी वुराइयो को दूर कर दिया । 


ससार के दु खो से छुडाकर मोक्ष के सुख को प्रदान करने वाले 
धर्म का उपदेश दिया | इस प्रकार २६ वर्ष ६ माह श्रीर १५ दिन तक 
घ॒र्मामृत की वर्षा से देव मनुष्य और पशुओ को सनन्‍्तृप्त किया | 


तत्पदचात वे भगवान विहार प्रान्त के पावापुरी से कातिक 
कृष्णा अ्रमावस्या के प्रभात में अपनी आयु के ७२ वर्ष पूर्ण करके 
सर्व कर्मों से विमुक्त हो श्रविनश्वर निर्वाण लक्ष्मी के अश्रधिपति 
बने । & 


इस श्रभूतपू्व एवं श्रश्नूत पूर्ण तथा अननुभूत निर्वाण लक्ष्मी की 
प्राप्ति के हर्षोपलक्ष मे तत्काल अ्रसख्य देवो एवं मानसवों ने यथा शक्ति- 
भक्ति के भ्रनुसार दीपमालिका प्रज्वलित कर अपनी असीम हादिक 
श्रद्धा को भगवात्न महावीर स्वामी के श्री चरणो में श्रपित की । दीपक- 
ज्ञात का प्रतीक है इसलिए दीपक जलाकर ज्ञान-ज्योति का उत्सव 
मनाया । श्री १००८ भगवान महावीर स्वामी को लक्षकर अमावस्या 
के प्रभात मे दीपावली महोत्सव मनाय/ गया । इसके बाद इसी का तिक 
कृष्ण श्रमावध्या के सायकाल में भगवान के प्रधान गणवधर गौतम इन्द्र 
भूति महाराज को केवल ज्ञान रूपी महालक्ष्मी प्राप्त हुई। अत. इन्द्र 
भ्रादि देवो ने राजा एवं भ्रमीर-गरीब माचवों ने आकर बडी सज-घज 
एवं घूम-धाम के साथ हर्पोल्लास के वातावरण में दीपम[लिका, को 


( २१६ ) 


प्रज्वलित कर केवलज्ञान महा लक्ष्मी की पूजा की !' और मोक्ष प्राप्ति 
के लिये प्रभ की पर्याप्त प्रशसा की । 


| ब्ब 


भ्रन्त में सम्यग्दर्शन की प्राप्ति के लिये मैं भगवान महावीर स्वामी 
को बार-बार नमस्कार करता हूं और उनके बताये मोक्ष मार्ग का 
सेवन करना चाहता हूं । हे भव्य प्राणियों ! धर्म का पालन करते 
हुये, भगवान महावीर का उपदेश मानते हुए पाचो पाप (हिंसा, भूठ, 
चोरी, कुशील, तथा परिग्रह) का त्याग करो और मोक्ष पंथ पर 
लग जाओो । 


श्राज भारतवर्ष मे भगवान महावीर स्वामी का २४०० वां 
निर्वाण महोत्सव बड़े उत्साहपूर्वक मानाया जा रहा है। यह जब ही 
सार्थक होगा जब हम सब उनकी वाणी पर विश्वास' करते हुये श्रपत्ती 
आत्मा का कल्याण करें और जिनवाणी का प्रचार करें । 


थ्री पराहर्वनाथ स्तुति 


तुमसे लागी लगन, लेगो अपनी घरण, परार्स प्यारा । 

मेटों भेटी जी सकट  ह्रमारा ॥ हटेझ ॥ 
निय दिन तुमझों जपूँ, पर से नेहा तझ । 
जीवन सारा, नेरे नरणों में जीने हमारा वा ॥ हे 
अद्वसेन के राज दुनारे, वामा देवी के सुत प्राण घ्यारें | 
सबसे नेहा तोढा, जग से मुद् की मोठा, संयम घारा ॥ २ ह 
इन्द्र भौर धरणेन्द्र भी झाये, देवी पद्मावती मगल गाये । 
ध्राथा पूरो सदा, दुश्स नहिं पाये कदा, सेवक सारा ह 2 ॥ 
जगके दुसकी तो परवाह नहीं है, स्वर्ग सुयकी भी चादर नहीं है । 
मेटो जामन-मरण, होवे ऐसा मतन, पारस प्यार ॥ ४ ॥ 
लाखों बार तुम्हे भीश्ञ नवाऊ, जग के नाथ तुम्हें कैसे पाऊ । 
'पंकज' ब्याफुल भया, दर्शन थिन ये जिया, लागे सारा ॥ ४५ ॥ 


